﻿MINISTERUL EDUCAȚIEI ȘI ȘTIINȚEI AL FEDERATIEI RUSE Instituția de învățământ de învățământ profesional superior bugetar de stat federal "UNIVERSITATEA TEHNOLOGICĂ DE STAT VOLGA" VADIM ROZIN TREI ATITUDINI SI MODURI DE VIATA CONSIDERAȚIA FILOZOFICĂ A RELIGIEI, EZOTERIILOR ȘI RAȚIONALISMULUI Monografie Yoshkar-Ola PSTU UDC : BBC : R Recenzători: cap Departamentul de Știință și Tehnologie al Institutului de Filosofie al Academiei Ruse de Științe, Doctor în Filosofie V I Arshinov; cap Departamentul de Filosofie, Universitatea Tehnologică de Stat Volga, Doctor în Filosofie, Profesor G M Purynycheva Rosen, W Р Trei atitudini și moduri de viață Înțelegerea filozofică a religiei, ezoterismului și raționalismului: monografie / Vadim Rozin - Yoshkar-Ola: Universitatea Tehnologică de Stat Volga, - p ISBN - - - - Monografia conturează geneza a trei moduri și tipuri de viziune asupra lumii - religioasă, ezoterică și rațională, este dată analiza lor comparativă (diferența, esența, rădăcinile comune și influența reciprocă), sunt luate în considerare unele trăsături ale culturii și conștiinței ruse Se discută problema prezentării acestor trei realităţi cititorilor în condiţiile postmoderne ale multiplelor interpretări ale realităţii sociale Sunt formulate credul de viață și principiile morale ale autorului Pentru filozofi, oameni de știință din direcțiile umanitare, profesori și studenți UDC : BBC : ISBN - - - - (c) Rozin V M , (c) Universitatea Tehnologică de Stat Volga, CUPRINS Introducere Capitolul întâi Căi religioase și ezoterice de mântuire Ortodoxia ieri și azi ca cale de mântuire Ezoterismul și personalitatea ezoterică Învățăturile lui Teofan Reclusul Formarea sufismului și influența acestuia asupra islamului Capitolul doi Schimbarea ideilor religioase: de la politeism la Dumnezeul unic și mai departe la înțelegerea condiționată a Creatorului Context Zeii culturii regatelor antice Dumnezeu creștin Înțelegerea condiționată a Creatorului Capitolul trei Trăsături și structură ale adevăratei realități a ezoteriștilor Izomorfismul realității ezoterice la planul ideal personalitate ezoterică Structura și tipurile realității adevărate Capitolul patru Evoluția ideilor despre realitate în cadrul unui mod rațional de gândire Sinergia cunoașterii umane și divine dezvăluiri Formarea gândirii raționale și noi europene idei despre natură Paradoxurile gândirii raționale iar rezoluţia lor de către I Kant Trăsături şi probleme ale civilizaţiei tehnogene O altă privire asupra dezvoltării civilizaţiei tehnogene Cercul de gândire al lui Kant O nouă imagine a realităţii Capitolul cinci Cultura și personalitatea sunt realități suplimentare, simbiotice ale societății Cultura ca formă de viață socială Formarea şi dezvoltarea personalităţii în cultură Simbioza personalității și culturii Capitolul șase Particularităţi ale modernităţii Procesul de globalizare și diferențierea culturală personalități Critica acestui tablou de V Belyaev Capitolul șapte Cultura şi mentalitatea rusă Câteva caracteristici ale dezvoltării istorice Cultura rusă Puterea, societatea civilă și legea în Rusia modernă Sanitatea conștiinței ruse Sensul mentalității și spiritualității rusești Frica de necunoscut, previziuni sau poate a trăi și a gândi corect? Capitolul opt Autodeterminarea și reflecția autorului Cerințe pentru adevărul și eficacitatea modernului cunoștințe științifice Analiza pseudogenică a formării și vieții oarecare fenomen Din metoda ascensiunii din abstract la o analiză pseudogenetică specifică Metoda de modelare a obiectelor de studiu în logica conţinut-genetică Reconstrucție culturală și istorică Fenomenul "Ka" Caracteristicile acestei reconstrucții Mă identific ca susținător doctrină liberală Comentariile autorului Referințe INTRODUCERE Această carte este o continuare a alteia, pe care am numit-o "Filosofia subiectivității"; în același timp, poate fi citită ca o lucrare complet independentă În ea, consider două subiecte foarte importante pentru mine Și anume: cum să trăim în țara noastră fără să ne pierdem inima sau să cădem în disperare, și unde merge lumea noastră în general, ce se întâmplă cu ea Dacă a doua temă este tradițională pentru filozofie, atunci prima, din motive evidente, este tipică doar pentru gânditorii ruși Dar din moment ce Rusia face parte din Europa, inclusă în sistemul economic mondial, conectată cu multe alte țări, este clar că ambele subiecte sunt interdependente Poate apărea o îndoială: autorul nu se asumă mult, sperând să obțină o soluție la astfel de întrebări fundamentale? Ei bine, da, sunt conștient în ce m-am băgat, dar dacă mă consider filozof, atunci trebuie să mă supun În plus, răspunsul la astfel de probleme globale nu este opera unui gânditor, ci a întregii comunități filozofice, care, totuși, începe cu fiecare dintre noi Permiteți-mi să vă explic ceea ce văd ca fiind o problemă, mai precis, nu una, ci multe diferite Cercetările mele culturologice și istorice sugerează că au existat epoci și culturi, aceasta este în primul rând cultura lumii antice (cu excepția antichității) și a Evului Mediu, când oamenii care trăiesc în ele erau în general clar ce este (există) și unde lumea merge Deci, de exemplu, pentru vechii egipteni și sumerieni, era evident că există zei care au creat lumea și omul și care îi ghidează și îi sprijină pe acesta din urmă în viață, iar dacă o persoană nu respectă legile, atunci zeii îi pedepsesc aspru și pedepsește-l Pentru omul medieval al lumii occidentale, nu mai puțin evidentă era credința într-un singur Dumnezeu în trei persoane ipostatice, care au creat lumea, au determinat cursul evenimentelor lumii, au încheiat viața pământească, au înviat morții și au răsplătit pe toți după meritele sale Și undeva, din a doua jumătate a secolului al XV-lea până în secolul al XX-lea, omul în ansamblu a știut cum funcționează lumea: există natura, ale cărei legi sunt revelate în știință; pe baza lor, în cadrul ingineriei și industriei, se creează mașini și lucruri necesare, care asigură progresul și bunăstarea omenirii Omul lumii antice știa că după moarte sufletul său va merge pe tărâmul morților, unde, sub supravegherea zeilor morții (Osiris în Egiptul antic, Hades în Grecia antică etc ), acesta, din păcate, ar fi îmbogățit de simple amintiri ale unei vieți anterioare, deoarece în viața de apoi, numai zeii au acces la bunurile pământești Pe de altă parte, medieval omul a prețuit speranța de a se întâlni cu Dumnezeu după moarte, a nădăjduit la viața veșnică în sânul său, care era considerată cea mai înaltă fericire și răsplată pentru suferința vieții omului Omul nou european spera să trăiască bine această viață pământească, creând pentru urmașii săi premisele unei vieți și mai bune A încercat să nu se gândească la moarte, pentru că nu se încadra în nicio realitate semnificativă Spunând că o persoană "știa", era "evident" pentru el, mă refer la idei care s-au dezvoltat și sunt reproduse de mai bine de un mileniu Cercetările moderne arată că, atunci când tocmai luau contur, devenind ca o nouă realitate, tot ceea ce se spunea nu era deloc evident, mai mult, în perioada formării, o varietate de idei și concepte concurau între ele Dar tocmai ca urmare a unei astfel de competiții, pe de o parte, și a deciziilor comunității sau autorităților (de exemplu, în Evul Mediu al catedralelor creștine), pe de altă parte, ideile dominante pentru epocă au câștigat treptat și a devenit evident Și ce avem astăzi, în timpurile moderne? Realitatea incertă, pâlpâitoare, nu este clar încotro ne îndreptăm, ce ne așteaptă Credincioșii încă mai cred că Dumnezeu este cel care există necondiționat și El este cel care determină cursul evenimentelor și viitorul omului Deoarece majoritatea oamenilor nu cred în Dumnezeu sau nu urmează poruncile Lui (cufundați în păcate), Domnul îi va pedepsi, iar vremurile de sfârșit sunt aproape Adevărat, din punct de vedere al religiei, există și alte scenarii, mai optimiste, ale istoriei moderne Spre deosebire de credincioşi, ezoteriştii sunt siguri că nu există Dumnezeu, ci "adevărata realitate", dar, după cum arată analiza învăţăturilor ezoterice, fiecare ezoterist are a lui De exemplu, Rudolf Steiner vorbește despre lumea spirituală, în care cel care lucrează pe calea ezoteric contemplă și experimentează idei, își pregătește următoarea încarnare și participă la viața spirituală a oamenilor obișnuiți Sri Aurobindo Ghose vorbește despre evoluție și involuție, timp în care spiritul (mintea) se ridică la niveluri din ce în ce mai înalte, iar "ființa gnostică" ("ezoterică") dobândește abilități extraordinare (se contopește cu universul, devine nemuritor, se transformă într-un supraom, etc ) ) Pentru John Krishnamurti, adevărata realitate nu are trăsături similare cu lumea obișnuită, dar Din nou, prezența în aceste culturi a unei singure imagini clare a lumii și a ideilor nu neagă contracurenții și ereziile După cum a spus odată S S Averintsev, cultura este puternică în contradicțiile ei Există și un astfel de punct de vedere încât o asemenea claritate este rezultatul unei anumite reconstituiri istorice, acordând atenție generalului și universalilor și ignorând diferențele mai degrabă este însăși starea de autenticitate și beatitudine Și așa mai departe, fiecare ezoterist are propria sa lume adevărată Dar toți văd scopul vieții în trecerea în adevărata realitate; prețul unei astfel de pătrunderi este o alterare și o transformare cardinală a personalității cuiva Necredincioșii (ateii) sunt siguri că Dumnezeu sau adevărata realitate sunt fie iluzii, fie forme transformate ale ideilor oamenilor, dar realitatea este natura, supusă legilor eterne În consecință, viitorul este determinat de aceste legi "oarbe" Dacă, de exemplu, un asteroid gigant lovește planeta noastră, atunci viața de pe Pământ va pieri Dar chiar și într-un viitor mult mai îndepărtat, viața nu este eternă, acum universul se extinde și apoi, spun cosmologii, va începe să se micșoreze și viața în înțelegerea sa umană va deveni imposibilă Dar chiar dacă nu suntem nedumeriți de asemenea scenarii catastrofale, încă nu există un acord între raționaliști Omul modern a învățat să interpreteze evenimentele în așa fel și apoi să-și impută interpretările primite lui însuși și altora încât realitatea a devenit nesigură și pâlpâitoare, acum arată așa, uneori așa Este foarte probabil că vom continua să observăm marșul victorios al tehnologiei și tehnologiei și globalizarea lumii asociată acestora Dar poate că această tendință se va schimba Unii, după Hegel, cred că rațiunea și armonia pe planeta noastră sunt în creștere Alții, dimpotrivă, prorocesc că "lupta tuturor împotriva tuturor" ne așteaptă Susținătorii civilizației tehnogene cred că o persoană va fi capabilă să organizeze natura pământească pentru sine Dar "verzii" și anti-globaliștii gândesc diferit - natura va pedepsi o persoană arogantă cu uragane, tsunami, epidemii Dar înțelegerea morții? Este și nedeterminată Ateii sunt siguri că odată cu finalizarea programului biologic, viața unei persoane individuale se termină și nu există nimic acolo Apropo, budiștii sunt parțial de acord cu ei, dar cu amendamente semnificative: Suferința continuă acolo, dar în Nirvana, într-adevăr, nu există nimic, chiar și ceea ce poate fi considerat "nimic" În primul caz, sensul vieții este doar de a lua cât mai mult posibil în această vale pământească; de unde şi hedonismul atât de caracteristic multor reprezentanţi ai "miliardului de aur" În al doilea caz, dimpotrivă, această viață pământească nu valorează nimic și trebuie să trăiești un singur lucru - trebuie să depășești dorințele care duc la suferință, care este o condiție necesară pentru obținerea Nirvanei Da, iar cei care cred în Dumnezeu nu mai sunt atât de siguri că viața lor va continua după moarte, ideea de creație din nimic și de înviere este dureros contrară viziunii generale a științei naturale și a ingineriei a epocii Nu, ei cred în viața veșnică, altfel ce inseamna credinta? Dar ei nu mai pot gândi în mod specific și nu-și mai pot imagina o viață de apoi Și ceea ce este imposibil de gândit începe să se estompeze și să dispară Deci, în prezent este greu de înțeles ce există cu adevărat, cum funcționează lumea noastră, ce legi respectă Realitatea socială este interpretată în moduri diferite, în ea sunt vizibile diverse tendințe în schimbare rapidă, adesea opuse, filozofia și știința nu mai oferă explicații fără ambiguitate a ceea ce se întâmplă Dar mai există artă, care a concurat mereu cu filozofia în explicarea și prezentarea realității Ce spune? De fapt, despre lucruri diferite, dar există o mulțime de lucrări care mărturisesc criza și posibil moartea culturii moderne: războaie, violență, sfârșitul lumii, extratereștri, vampiri, monștri care au ieșit din adâncurile oceanului sau pământul sunt comploturi de artă foarte comune ale timpului nostru Există experiențe escatologice care merg mână în mână cu experiențele hedoniste Acum situația noastră, rusă Judecând după consecințe: scăderea populației, mortalitate ridicată, dependență de droguri, alcoolism, mai mult "Speranță de cultură", scrie S Neretina, "și acum aproape toată lumea dă din cap la ea, și orice ar fi, de aceea acum nu mai au aceeași greutate se vorbește atât de mult despre asta, căci a trecut A trecut ca concept central al filosofiei secolului XX Farmecul său universal este farmecul unei culturi moarte Procesele care au loc acum pot fi numite post-creștine și pentru că am intrat într-o lume diferită a eticii, sau mai degrabă nu - sau extra-etică, dacă numai pentru că secolul al XX-lea este un secol în care killerismul a devenit o profesie Și acest lucru nu poate fi ignorat Acea luptă spre moarte, despre care vorbeau postmoderniștii, este confirmată de faptul apariției unei astfel de profesii O astfel de înțelegere pasională a culturii, o obsesie față de ea în secolul XX a fost cauzată și de dorința de a întârzie această fuziune mortală ideea de cultură apare, destul de ciudat, la prima vedere, unde nu totul este în regulă cu situația juridică Într-o măsură sau alta, teoreticienii culturali sunt legați de religie și, prin urmare, problema unității creștinismului și culturii nu este un străin, așa cum este, de exemplu, pentru acea parte a comunității mondiale, care nu este asociată cu religia legături atât de strânse precum ramurile cu trunchiul arborele lumii Conștiința "rizomului" (imaginea conexiunii și imaginabilității realității oferită de postmoderniști - VR) nu necesită nu numai unitate, ci chiar unitate simplă Se poate spune că respinge însăși ideea de oameni cu gânduri asemănătoare Și această conștiință este la fel de legitimă și egală în lumea modernă ca și conștiința culturală, dar din anumite motive conștiința culturală nu este luată în considerare și, prin urmare, nu este globală Astăzi avem dreptul să punem problema sfârşitul culturii Nu despre sfârșitul vieții, nu despre moartea unei persoane, ci tocmai despre sfârșitul culturii ca fenomen care și-a avut începutul și, în consecință, trebuie să-și aibă sfârșitul Prin urmare, în opinia mea, acum, în epoca tranziției, este necesar să nu se bazeze pe cultură (asemănător cu o rugăciune religioasă) Este nevoie de o critică a rațiunii culturale" {Neretina S S Puncte de vedere SPb , S , , , , , , ) boală, lipsă de adăpost, crimă, sinucidere, apoi Rusia a suferit o catastrofă națională, comparabilă cu catastrofa represiunilor staliniste Iată câteva figuri destul de cunoscute În , populația țării a scăzut cu aproximativ de tone, milioane de dependenți de droguri, de tone de persoane fără adăpost (conform datelor neoficiale de la la milioane de persoane), doar % dintre absolvenții de școală sunt sănătoși, aproximativ un milion de prizonieri "Situația demografică din țară este de așa natură încât pierderile noastre umane sunt comparabile cu pierderile din timpul ostilităților intense În fiecare an pierdem , milioane de oameni În paralel, calitatea sănătății populației rămase se deteriorează, iar procesele de îmbătrânire a acesteia sunt agravate Pentru fiecare doi salariați, există câte o întreținere (pensionar, persoană cu handicap, copil) Acest raport este în continuă schimbare spre o creștere a persoanelor aflate în întreținere și pe termen scurt va fi de : În câteva decenii, când populația Rusiei va fi redusă cu câteva zeci de milioane de oameni, populația în vârstă de muncă nu va fi suficientă pentru a asigura funcționarea transporturilor, a industriilor de apărare și miniere, a agențiilor de sănătate și de aplicare a legii și a armată Cetăţenii de vârstă reproductivă sunt mai des bolnavi decât sănătoşi; supuse alcoolismului și dependenței de droguri, care și-a asumat dimensiunile unui dezastru național Numărul tinerilor în vârstă de recrutare este în scădere, iar printre aceștia, la rândul său, proporția celor apți pentru serviciul militar este în scădere Aproximativ % dintre femei sunt infertile Dar care, în afară de istoria noastră (invazia mongolă, autocrația de tip răsăritean, războaiele civile și cele două mondiale, bolșevicii, cultul personalității etc ), pe care toată lumea scrie, sunt motivele pentru aceasta? Discutandu-le, multi analisti subliniaza, in special, ca dupa reforme productia noastra a fost redusa la cel mai de jos nivel, aproape distrusa pentru a fi pe placul Occidentului În același timp, și văd un paradox în acest sens, aceiași analiști sunt nevoiți să admită că acesta este un proces inevitabil din cauza globalizării și a altor realități sociale moderne Într-adevăr, Rusia a fost implicată (dar așa cum spunea poetul, "ah, Criza demografică din Rusia: cauze și căi de ieșire Notă analitică a Bisericii-Consiliu Public de Etică Biomedicală al Patriarhiei Moscovei și Centrului Educațional Medical Ortodox "Viața" I http://www zavet ru/rapsbio htm "Judecând după divulgarea informațiilor", scrie Vladimir Boglaev, director general al Uzinei de turnare și mecanică Cherepovets, "prăbușirea infrastructurii inginerești este tipică pentru întreaga țară, iar retragerea fondurilor strânse pentru întreținerea infrastructurii în străinătate este în plină desfășurare atât din sfera producției, cât și din locuințe și birouri comunale În înțelegerea mea a problemei, suntem în pragul unei manifestări în masă a accidentelor infrastructurale și provocate de om și catastrofe nu este greu să mă înșeli / eu însumi mă bucur să fiu înșelat") în procesele globalizării În acest sens, destinul nostru pare a fi inseparabil de idealurile occidentale și occidentale (americane) de consum și, prin urmare, se pare că nu avem altă cale După cum știți, în Occident, țara noastră este considerată un anex al materiilor prime și nu foarte semnificativ, dar o zonă destul de extinsă de consum pentru producția occidentală Nu este un secret pentru nimeni că corporațiile transnaționale, firmele și guvernele occidentale care le susțin ne văd concurenți și, prin urmare, au interesul să reducă constant producția rusă Ne cumpără autoritățile, cumpără întreprinderi rusești prin intermediari (de multe ori pur și simplu pentru a le închide), fac lobby pentru importul de bunuri occidentale și tehnologii convenționale și sociale dependente de Occident "Este imposibil să nu ținem cont de faptul", scrie Boglaev, "că Rusia a devenit un subiect al economiei mondiale globale Mediul mai prietenos pentru desfășurarea de afaceri și producție în țara noastră, în comparație cu condiții similare din țările concurente care captează piața noastră, depinde de probabilitatea de supraviețuire a întreprinderilor rusești După cum a remarcat pe bună dreptate cunoscutul economist Mihail Khazin, cea mai importantă întrebare pe care va fi necesar să o hotărâm în următorii ani - în ce țări se va închide producția^ > Din ce în ce mai mult, asistăm la faptul că în această luptă, elitele naționale sunt gata să sacrifice interesele naționale, apărându-și dreptul la trece în rândurile unei elite supranaționale sau mondiale care nu are patrie După ce a trecut testul pentru absența sentimentalismului și a restricțiilor morale inutile, elita supranațională este cea care începe să stabilească vectorul dezvoltării întregii civilizații experiența luptei competitive ne-a arătat că, spre deosebire de rusul nostru piață, aceste piețe nu sunt o zonă de liberă concurență, iar discuțiile despre beneficiile transparenței frontierelor se ridică doar atunci când produsul lor intră în noi" capabil să reziste la impactul crizei Acesta este motivul principal pentru care țara noastră a devenit "liderul" căderii printre țările dezvoltate și țările BRIC și am pierdut o altă bătălie în războiul global Din marea putere inovatoare a celei de-a doua jumătăți a secolului al XX-lea, Rusia trece la începutul secolului XXI în a doua sută de țări ale lumii, iar tendința de a rămâne în urmă nu face decât să crească Fie că ne place este sau nu, ireversibilitatea proceselor de globalizare mondială este deja evidentă Există diferite definiții ale acestui proces obiectiv, dar personal mă refer prin el la războiul elitelor încă naționale pentru dreptul de a distribui la discreția lor resursele deja disponibile și nou create pe planetă" (http://www chlmz) ru/modules/news/article php?storyid= ) Ibid Vladimir Boglaev vede unul dintre motivele morții industriei noastre în faptul că elita rusă și-a trădat țara Iulia Latynina mai indică și alte cauze ale catastrofei naționale care s-a abătut asupra Rusiei: paralizia completă a structurilor de stat care nu își îndeplinesc funcțiile directe, eficiența violenței în țară, ipocrizia și minciunile autorităților, corupția în masă Fiecare dintre aceste motive este destul de complex și multidimensional, luați cel puțin ultimul Nu este un secret pentru nimeni că activitățile întreprinderilor și structurilor noastre sociale depind în mare măsură de relațiile cu autoritățile și funcționarii de la diferite niveluri Această dependență se datorează a două circumstanțe: însăși natura puterii, străduindu-se constant să confirme și să-și extindă potențialul de putere (puterile), precum și dorința de a primi venituri (chirie) din locul și statutul său Pe de o parte, un funcționar trebuie să-și mențină statutul instituțional pretinzând că lucrează eficient (deoarece funcția lui este cea care aduce venituri), pe de altă parte, el inventează scheme care îi permit să-și transforme statutul și locul în așa fel ca dau chirie Exemple de astfel de scheme sunt kickbackurile, extinderea funcțiilor de control , amânarea deciziilor sub diferite pretexte și altele S B Mirzoev arată că de cele mai multe ori nu este vorba de cazuri individuale de primire a unei remunerații ilegale pentru munca atribuită unui funcționar prin statut, ci de adevărată "chirie", atunci când, pentru a primi de la locul său o permanentă, dar mai bună, venituri din ce în ce mai mari, lobby-urile oficiale pentru adoptarea legilor sau instrucțiunilor necesare, își selectează "al său" pentru posturile necesare, stabilește reguli și reglementări care funcționează special pentru extragerea chiriei "În realitate, cererea de servicii ale unui funcționar are loc în cazul unei intersectări directe a activităților subiecților cu puterile supresive, prohibitive, protectoare, de control ale unei persoane, care reprezintă în esență parte din competențele de a gestionează, supraveghează, controlează, investighează Înclinat către puteri de natură prohibitivă - mai întâi un obiect de vise, apoi scopul eforturilor funcționarilor corupți "(din raportul S B Mirzoev" Corupție instituțională februarie ) Din motive de corectitudine, este de remarcat faptul că construirea chiriei, despre care s-a discutat aici, deși sub forma menținerii propriilor instituții și extinderii puterilor acestora, și nu corupției, este tipică astăzi pentru multe instituții occidentale, în special pentru oficialii și birocrația SUN și multe organizații internaționale umanitare Ele par să se bazeze pe cele mai umane intenții, dar de fapt, prin construirea chiriei, hrănesc milioane de șomeri, justifică teroriștii și așa mai departe Procesele globalizării au condus la faptul că instituțiile liberal-democrate au fost folosite nu numai pentru menținerea pieței, ci și în scopuri complet diferite: generarea ilegală de venituri, lobbying, capturarea piețelor de vânzare, unsprezece Este clar că în contextul construcției chiriei, managementul se transformă semnificativ în două direcții principale: necesitatea imiterii activităților prescrise instituțional, precum și inventarea și implementarea unor scheme de extragere a chiriei în sine Este clar că, adaptându-se la construirea chiriei, managementul acelor industrii și firme care depind de funcționari (și sunt mulți dintre cei din Rusia) se schimbă și el Înseamnă cele de mai sus că Rusia a reușit să se asimileze complet în lumea occidentală, iar ca organism social și-a pierdut autonomia? Probabil că nu, atâta timp cât țara noastră își păstrează tradițiile, se schimbă după propriile legi, cu mare efort, dar își menține cultura Rusia nu este ca o țară tipică din America Latină, avem o populație mare educată, o istorie bogată, deși dramatică, și o cultură originală O astfel de cultură poate fi foarte slăbită (din păcate, de fapt, propriile elite ale Rusiei contribuie foarte mult la acest lucru), dar cu greu poate fi distrusă Iată, de exemplu, ceea ce Latynina scrie în legătură cu aceasta, felicitând ascultătorii Echo of Moscow pentru Anul Nou "Îmi mai rămâne literalmente un minut anul acesta Aș dori să închei pe o notă optimistă În mod optimist, aș dori să spun următoarele Totul în istorie este uimitor de schimbător Probabil că voi vorbi despre asta data viitoare În istorie, albul se transformă în negru și negru supunerea subiecților și industriilor sociale necesare influenței lor etc Trădarea elitelor naționale, degenerarea funcțiilor organizațiilor publice, construirea chiriei sunt doar câteva exemple ale consecințelor acestor transformări Egoismul modern este foarte diferit de cel tradițional: nu este exploatarea directă a aproapelui, ci folosirea structurilor sociale în scopuri proprii, de altfel, adesea înțelese ca slujind binele public Din motive de corectitudine, este de remarcat faptul că construirea chiriei, despre care s-a discutat aici, deși sub forma menținerii instituțiilor și extinderii puterilor acestora, și nu corupției, este tipică astăzi pentru multe instituții occidentale, în special pentru funcționari și birocrația SUN și a multor organizații internaționale umanitare Ele par să se bazeze pe cele mai umane intenții, dar de fapt, prin construirea chiriei, hrănesc milioane de șomeri, justifică teroriștii și așa mai departe Procesele globalizării au condus la faptul că instituțiile liberal-democratice au fost folosite nu doar pentru menținerea pieței, ci și în scopuri complet diferite: generarea ilegală de venituri, lobbying, captarea piețelor de vânzare, subjugarea actorilor și industriilor sociale necesare etc Trădarea elitelor naționale, degenerarea funcțiilor organizațiilor publice, construirea chiriei sunt doar câteva exemple ale consecințelor acestor transformări Egoismul modern este foarte diferit de cel tradițional: nu este exploatarea directă a aproapelui, ci folosirea structurilor sociale în scopuri proprii, de altfel, adesea înțelese ca slujind binele public devine alb În istorie, prăbușirea Imperiului Roman s-a transformat în apariția libertății Iar apariția protestantismului, care se tăiau unul pe altul, s-a transformat în apariția eticii protestante Am un sentiment complet că nu contează cine conduce Rusia acum Așa este ghinionul Rusiei La început, a fost condusă de călăi timp de de ani Călăii care au distrus poporul rus, călăii care au distrus ecologia rusă, au transformat orașele noastre într-un amestec de cazărmi și zone industriale, călăii care au transformat economia rusă într-o economie care fie produce tancuri, fie oțel pentru tancuri Apoi a fost condusă de neîntreprinderi Dar Rusia, slavă Domnului, este o țară prea mare pentru a muri de mătreață Rusia este condamnată să fie liberă, pentru că lumea nu are altă cale decât libertatea Și Rusia este o țară prea mare pentru a dispărea de pe hartă, ca unele Namibie sau Nigeria, dacă Nigeria nu este liberă Iar timpul istoric în care trăim, de fapt, în perspectivă istorică este în mod dispărut de mic Cred că anii zero se vor încheia cu siguranță, Rusia va ieși din anii zero și din guvernanții zero Toate cele bune La mulți ani" Suntem încă în punctul de bifurcare Direcția în care Rusia se va dezvolta în continuare depinde de eforturile noastre Există speranță că nucleul culturii ruse va fi încă păstrat, deși occidentalizarea, masificarea, barbarizarea și, din păcate, declinul populației se desfășoară într-un ritm alarmant Și totuși gândim (până acum doar ca o posibilitate) și opțiunea extremă - dispariția Rusiei ca cultură integrală independentă Ești atât de dramatic Yu Latynina "Cod de acces" "Echo of Moscow", decembrie http://www echo msk ro/programe/code/ -echo/ "Îmi este greu", spune Boglaev, "să fiu imparțial, dar cred că încercările de a te îngrădi de lume sunt asemănătoare cu acea naivitate Civilizația, evident, are logica dezvoltării sale, legile acestei dezvoltări sunt obiective, iar consecințele sunt inevitabile Dar asta nu înseamnă deloc că degradarea Rusiei și degenerarea popoarelor care o locuiesc sunt inevitabile O diviziune globală a muncii este inevitabilă, dar cum, ce și cine va ajunge sub această diviziune - aceasta, aș dori să sper, este o valoare probabilistică și depinde, printre altele, de voința noastră" (op cit ) "Secolul al XX-lea rusesc", reflectă Yu S Pivovarov, "a fost rezultatul unei Revoluții complet pierdute Toți au suferit o înfrângere: poporul, inteligența, preoția, elitele etc Din păcate, societatea rusă nu vrea să înțeleagă acest lucru Se închide de această implicită istorică prin "victorie în război", "spațiu", "industrializare", "a doua mare putere", etc Nu vreau să intru într-o discuție cu acești "învingători" , ci o ordine socială mai anti-umană, nemiloasă și mai distructivă pentru propriul popor în noua istorie Nu-mi amintesc O catastrofă antropologică a avut loc în Rusia în secolul trecut Și asta face ca toate aceste "comoses" nimic Sunt deopotrivă amar și frică de faptul că "motivele Chemarea vremurilor este înaintea țării noastre Dacă nu vrem să părăsim scena istoriei, trebuie să răspundem Problemele indicate aici și am atins doar o mică parte dintre ele, după părerea mea, se confruntă de fiecare persoană gânditoare care încearcă să trăiască corect Dar ele sunt relevante mai ales pentru profesorii care sunt chemați să-i ajute pe tineri să-și deschidă drumul în viață și să facă primii pași la maturitate Este clar că aceste probleme sunt foarte importante și pentru mine, și doar ca persoană, și cu atât mai mult ca profesor și filozof O soluție finală la astfel de probleme este cu greu posibilă, dar este totuși important să ne mișcăm în direcția corectă, important este discursul potrivit Este discursul - reflecție, viziune, cunoaștere care ar trebui să conducă la acțiunile corecte și, în cele din urmă, la viața corectă Cu toate acestea, este importantă și experiența vieții, corectând acțiunile și viața În același timp, nu ar trebui să creadă că știu ce este discursul corect Nu este dat în prealabil, un astfel de discurs se stabilește în cursul reflecției asupra problemelor indicate aici și concomitent cu stabilirea unei vieți corecte, adică devin împreună și în același timp Și ce înseamnă "drept" în acest caz? Asta vreau să înțeleg și eu, pornind de la o discuție despre problemele căii vieții și mântuirii indicate aici Deși lumea modernă este foarte complexă (și când a fost simplă?) și departe de a fi clară, deși discursurilor noastre se opun numeroase alte construcții și explicații conceptuale, cu toate acestea, cred că este posibil să găsim o bază solidă pentru viață, nu să se înece în incertitudine Puteți înțelege cum funcționează lumea modernă și unde se duce Un alt lucru este că înțelegerea și fundamentele moderne în prezent ar trebui să fie aranjate altfel decât ieri În special, ei trebuie să țină cont de incertitudinea realității, de diverse alte discursuri și de nevoia de a găsi noi condiții pentru coordonarea lor (în general, continuă să funcționeze", "vraja trecutului nu este ruptă" și "conștiința vinovăției nu se înțeapă ca o înțepătură" Aceasta înseamnă: revoluția bolșevică continuă" {Pivovarov Yu S Originile și semnificația revoluției ruse și în căutarea unei teorii a civilizației ruse: în memoria lui A S Akhiezer M , S ) "Chestiunea competitivității întreprinderilor noastre este o chestiune de competitivitate și conservare a țării Dacă cineva clasifică cu dispreț industria noastră ca fiind înapoiată și necompetitivă, atunci următorul pas pe care trebuie să-l accepte este că națiunea în ansamblu este necompetitivă și să se desemneze "necompetitivă" în lupta pentru dreptul de a supraviețui în această lume a indivizilor ca membru a acestei societăţi necompetitive" {Boglaev Cit op ) glasiya) Înțelegerea lumii și a bazelor ei solide nu este doar înțelegerea și cunoașterea mea personală, ci este rezultatul unui consens în societate despre realitate și cunoașterea ei, un consens care doar bâjbâie astăzi Voi evidenția câteva trăsături ale reflecției pe care vreau să o duc mai departe În primul rând, mă voi referi în mod constant la istorie, mai precis, la reconstituiri culturale și istorice ale epocilor trecute Ele ne arată ceea ce din trecut continuă să opereze în prezent și, prin urmare, definesc parțial întregul despre care discutăm În același timp, sunt conștient că "trecutul", intrând în "prezent", este adesea forțat să se transforme dincolo de recunoaștere și, cu toate acestea, nu dispare și își exercită influența În al doilea rând, voi distinge între "procesele obiective" și "conceptualizările" lor (înțelegerea și interpretarea) de către reprezentanții epocii sau culturii respective De exemplu, diviziunea muncii, munca colectivă organizată a multor oameni, piața și alte instituții sociale care au început să se contureze la cumpăna anilor - mii î Hr sunt un lucru (Consider toate acestea drept procese și structuri obiective), alta este conștientizarea (conceptualizarea) acestor procese de către oamenii "culturii regatelor antice" Instituțiile sociale au fost personificate în această cultură în figurile zeilor (zeul războiului, zeul morții, zeul iubirii, zeul poporului, zeul viu, adică regele etc ), împărțirea a muncii era înțeleasă ca numirile (funcțiile) diferiților zei, munca organizată colectivă - ca acțiune comună a oamenilor cu zeii sub conducerea acestora din urmă, statutul suprapersonal al instituțiilor sociale ca nemurirea zeilor Întrucât activitățile oamenilor și conceptualizările lor intră în procese obiective, voi, în al treilea rând, să analizez aceste procese într-un mod special, având în vedere contribuția pe care aceste activități și conceptualizări o aduc acestora Discutând tendințele (tendințelor) sociale actuale, pentru a înțelege la ce conduc ele, voi analiza, în al patrulea rând, consecințele cauzate de aceste tendințe, precum și a stabili (a face o alegere) într-un anumit fel în raport cu schimbările sociale în curs de desfășurare n Rozin V M Culturologie a -a ed M , S - Capitolul întâi CĂI RELIGIOASE ȘI EZOTERICE DE MÂNTUIRE Ortodoxia ieri și azi ca o cale de mântuire Analiza arată că în istorie s-au dezvoltat trei atitudini principale, moduri de viață și căi de mântuire - religioase (credința în mulți zei sau un singur Dumnezeu), ezoterice (credința într-o lume adevărată, ideală) și rațională, bazată pe știință și practici obișnuite (gestionarea gospodăriei, industrie, management, agrement etc ) Cei care merg în viață pe primul drum sunt de obicei numiți "credincioși", după al doilea - "ezoterici", după al treilea - "necredincioși" Să ne punem întrebarea: cine în lume este mai ușor de trăit, un credincios în Dumnezeu sau un necredincios Această întrebare este, desigur, cu un răspuns plătit Desigur, este mai ușor să trăiești mai întâi Un creștin, un musulman, un budist sau un evreu cred în viața veșnică, le este mai puțin frică de moarte, au în față idealul unei persoane (Hristos, Mahomed, Buddha, Moise), și de aceea știu care este viața corectă este ceea ce ar trebui să se străduiască, să nădăjduiască mereu în ajutor și sprijin de la Dumnezeu, sub rezerva credinței în el și respectării instituțiilor religioase Dimpotrivă, necredinciosul își consideră viața ca fiind finită, iar în comparație cu eternitatea în general, dispărut de scurtă, îi este frică de moarte, incapabil să se gândească la inexistența lui, nu are un criteriu absolut pentru o viață corectă În mod similar, este, de asemenea, mai ușor pentru o persoană ezoterică să trăiască decât pentru un necredincios Ezoteristul știe că există o lume (adevărată realitate) în care toate visele și idealurile lui devin realitate Prin urmare, calea vieții lui este clară și directă Merită să trăiești și să lucrezi pe tine de dragul de a câștiga această realitate și orice preț poate fi plătit pe parcurs Dorințele ies în cale, așa că trebuie să renunți la ele, personalitatea iese în cale - și aceasta nu este o vacă sacră A trăi corect pentru un ezoteric înseamnă a face tot posibilul și imposibilul pentru a intra în lumea ezoteric Apropo, în cele mai multe lumi ezoterice nu există moarte: după mulți ani de asceză, un rătăcitor care a ajuns la adevărata realitate devine nemuritor Această imagine ar trebui însă corelată cu modernitatea Să facem acest lucru pe baza Ortodoxiei ca denominație cea mai comună astea in Rusia Atitudinea mea față de Ortodoxie este destul de complexă Pe de o parte, în condițiile unei culturi hedoniste și a unui declin general al spiritualității, Ortodoxia în Rusia îndeplinește o misiune importantă: se opune acestor tendințe distructive și duce în timp valorile unei vieți sănătoase și corecte Pe de altă parte, aș dori ca Biserica Ortodoxă să înțeleagă mai bine realitățile moderne, de exemplu, să țină cont de particularitățile conștiinței și atitudinii unei persoane din secolul XXI, nu întotdeauna sprijină necondiționat autoritățile și statul, care în Rusia suprimă adesea societatea și individul Într-una dintre ultimele sale lucrări, Lecturi despre Proust, M K Mamardashvili scria că viața nu continuă automat, reluarea ei în condiții noi (și sunt în țara noastră) implică munca de gândire și acțiune El a susținut, de asemenea, că jertfa lui Hristos nu este un eveniment finalizat, ci un eveniment continuu care ne cere să reflectăm și să creăm Înțeleg asta în așa fel încât fiecare dintre noi (atât credincios cât și necredincios, pentru că suntem cu toții atașați de civilizația iudeo-creștină) trebuie să regândim atât jertfa lui Hristos, cât și creștinismul, inclusiv toate acestea în viața noastră Ce ne-a spus Hristos? El ne-a adus Vestea că se poate trăi altfel, fără a dobândi bogăție și putere, nu acționând pe principiul "ochi pentru ochi", "dinte pentru dinte", ci trăind pentru binele aproapelui, urmând iubirea altruistă Mesajul că moartea unei persoane nu este scopul și limita vieții Scopul vieții este viața spirituală și mântuirea Având în vedere acest mesaj, Sf Augustin a ajuns să înțeleagă că Mântuirea presupune transformarea unei persoane "vechi" într-una "nouă" - un creștin care trăiește după preceptele Domnului și, de asemenea, că condițiile necesare pentru Mântuire sunt comunitatea creștină și Biserica În secolele X-XI, regândind creștinismul și problemele care amintesc foarte mult de ale noastre (fărădelege, fărădelege, violență, ipocrizie etc ), Biserica Creștină a declarat o luptă în Europa pentru pacea și justiția universală, a subliniat nevoia de unitate și purificare a rândurilor sale În acest moment, scrie Berman, "a început o mișcare care să unească numeroasele mănăstiri și parohii independente, precum și lupta pentru curățarea bisericii de influențele feudale și locale și de corupția care le însoțește inevitabil Inițiatorul noii mișcări a fost Abația de la Cluny, care a reușit să creeze și să unească peste o mie de mănăstiri, toate conduse de priori sub jurisdicția starețului de Cluny Odilon El a inițiat și mișcarea bisericească pentru "Pacea Domnului", îndreptată împotriva războaielor și violenței, ceea ce a contribuit la creșterea semnificativă a autorității Biserica Creștină (Papa Grigorie al VII-lea a început să reformeze biserica însăși, de exemplu, el "a ordonat tuturor creștinilor să boicoteze preoții care trăiau în căsătorie sau în concubinaj extraconjugal și să nu accepte serviciile lor în legătură cu sacramentele"" Munca Bisericii în această direcție a contribuit nu numai la formarea dreptului canonic și laic, pe baza căruia, sub presiunea societății, s-au rezolvat conflictele dintre papi și regi, ci și la formarea unei societăți unificate de creștinii din Europa Dreptul, subliniază Berman, a apărut ca răspuns la "nevoia de a reconcilia conflictele năprasnice din interiorul bisericii, dintre biserică și puterea seculară, între și în cadrul diferitelor politici seculare", era necesar să "realizeze legitimitatea fiecăruia dintre elementele conflictuale" (bisericească și laică, regală și feudală, feudală și urbană, urbană și breaslă) și în același timp realizează unitatea structurală a întregii societăți (Europa, Occidentul, creștinismul occidental), din care făceau parte, și găsesc o sinteză reală" Explicând în pentru o revistă americană esența versiunii ruse a creștinismului - Ortodoxia, N N Glubovsky a scris că "păzitorul nostru al evlaviei este trupul Bisericii, adică chiar poporul", că Ortodoxia "este o energie creștină inepuizabilă care vine de la început" prin "succesiune directă de la Domnul Mântuitorului", "că, după speranța ei lăuntrică, Ortodoxia se gândește la sine ca creștinism în plinătatea și integritatea sa originară" Cum poate fi înțeles asta astăzi, în raport cu Rusia? Nu scriu ei despre o scindare profundă a culturii ruse, despre faptul că nu există o astfel de realitate (cel puțin una) ca popor sau că rușii sunt pasivi, că energia li s-a secat complet Ceea ce impresionează pe aproape toți cei care au vizitat China, poate în comparație cu pasivitatea noastră, este tocmai exaltarea și energia care inspiră poporul chinez Iată, recent, președintelui nostru Medvedev a fost pus întrebarea: despre ce fel de reforme vorbește dacă rușii au căzut într-o apatie profundă? Cred că trebuie să-l înțelegi pe Glubovsky în ceea ce privește ceea ce trebuie să te străduiești, la ce să lucrezi Astăzi, în Rusia, mesajul proclamat de Hristos este la fel de actual ca întotdeauna Statul și instituțiile sale interesate (de exemplu, armata, industria, școala) și societatea și cetățenii individuali recunosc criza profundă a Rusiei Berman GD - Tradiția occidentală a dreptului: epoca formării M , S , Ibid S Glubovsky N N Ortodoxie // Creştinism Dicţionar enciclopedic: în volume T Z M , S , , viaţă Viața, ca să spunem așa, este zguduită și cade Și asta nu este o coincidență O țară nu se poate dezvolta normal când lipsa de spiritualitate, scăparea de bani, hedonismul și ipocrizia sunt cele mai înalte valori Se spune adesea că oamenii merg la Biserică de dragul modei, că este plină de mulțimi de necredincioși care se prefac doar a fi creștini, dar în realitate sunt egoiști și spărgători de bani De asemenea, Biserica Ortodoxă este acuzată că sprijină necondiționat statul și că dorește să aibă putere Dacă Glubovsky a susținut că "Ortodoxia este doar proclamarea creștinismului primordial - prin perceperea acestuia, și nu justificarea, prin credință și nu prin rațiune" , atunci în prezent, subliniază oponenții Bisericii, fiecare enoriaș înțelege (și gandeste) credinta in felul lui Ca urmare, transformarea credinței ortodoxe într-o învățătură ezoterică și diverse erezii Este într-adevăr? Întrebările nu sunt ușoare Cred că este imposibil să le răspundem fără a înțelege trăsăturile modernității La noi, aceasta este situația trecerii la ortodoxie a multor oameni până atunci necredincioși, inclusiv oameni de știință și ingineri În acest sens, a apărut din nou problema, care în istoria culturii a fost rezolvată de mai multe ori, și anume, demarcația dintre știință și religie pentru unii oameni (credincioși și necredincioși), precum și problema sintezei științei și religie pentru alții (cei care acceptă și cred în mod egal în Dumnezeu și în realitatea rațională) Adevărat, nu trebuie să ne înșeli: situația indicată și soluția ei sunt relevante doar pentru unele persoane, reprezentând în principal o personalitate holistică, precum Sf Augustine, Emanuel Swedenborg sau Pavel Florensky Masa principală acționează, realizând un scenariu de viață diferit de "două camere": într-una dintre ele un credincios (creștin sau evreu sau musulman), iar în cealaltă - un raționalist, de exemplu, un om de știință Apare o întrebare firească, cum este posibil acest lucru? Există două circumstanțe diferite aici, una mai de natură psihologică, alta socio-culturală Ambele nu pot fi înțelese fără a discuta despre ce sunt credința și religia modernă, care sunt funcțiile lor A trăi în două "camere" astăzi nu este mai dificil decât a trăi în două realități diferite Omul modern a învățat să bifurcă Un rol important aici l-a jucat, în primul rând, arta, în realitatea căreia putem intra și trăi acolo mult timp; în al doilea rând, practicile sociale (agrement, sfere de viață cu diferite condiții), permițându-ți să trăiești cu adevărat diferite evenimente Mai mult decât atât, adesea într-unul real Glubovsky N N Ortodoxia și creștinismul Dicţionar enciclopedic: în volume T M , S În realitate, o persoană acționează în sens invers ca în alta De exemplu, în spațiul public, este un cetățean care respectă legea sau un laic plictisitor, iar în fanteziile sau viața ascunsă de societate este un criminal și o persoană îndrăzneață În consecință, cât de des un om de știință sau un politician modern este un raționalist până la miez în domeniul său și aproape un mistic în biserică Nu este mai puțin semnificativ faptul că în prezent credința și religia au un alt sens decât înainte, să zicem, în Evul Mediu Conform observațiilor sociologice, nu mai mult de - % dintre credincioși participă efectiv la toate slujbele și, cel mai important, trăiesc evenimentele vieții religioase, în timp ce restul de %, deși se numesc credincioși, sunt departe de Dumnezeu Se poate presupune că acești - % sunt cei care continuă și astăzi adevărata tradiție religioasă Și restul, sunt ipocriți? Cred că nu Oamenii care se identifică drept credincioși vin la biserică sau cred pentru că găsesc în religie ceea ce le lipsește în viața socială obișnuită: de exemplu, comunicarea și sprijinul (ei cred că comunitatea aparține acelor oameni care pot fi respectați și apreciați pe a căror autoritate se poate baza); găsiți o realitate parțial opusă vieții de zi cu zi (aici trăiesc spiritual, sublim); ei găsesc niște garanții (ce dacă, de fapt, e ceva acolo, atunci e mai bine să mă duc încă o dată la biserică și să-mi fac semn, nu mă voi pierde) Cu alte cuvinte, în prezent, credința se transformă tot mai mult într-unul dintre tipurile de socialitate; problemele mântuirii sau viața evenimentelor sacre sunt percepute de majoritatea credincioșilor ca nimic mai mult decât un ritual și un scenariu virtual Dar aceasta este doar o parte a problemei Oamenii merg astăzi la Biserică și pentru că simt intuitiv o alternativă la lipsa de spiritualitate, scăpare de bani și hedonism, ascultând deja Mesajul, crezând, ca să spunem așa, chiar înainte de credință Așa cum în Mărturisiri, Augustin povestește cum a crezut în Domnul chiar înainte de a dobândi credință adevărată, deoarece mulți oameni pe care i-a iubit au ajuns la creștinism În sânul Bisericii Ortodoxe se formează în prezent o comunitate de creștini din Rusia Acum chestiunea legăturii dintre Ortodoxie și ezoterism, în mod specific, cu doctrina isihastă Odată isihasmul a fost o învățătură ezoterică, în prezent este inclus organic în Ortodoxie Poate că merită să explic cum fac distincția între religie și ezoterism; în acelaşi timp obţinem primele caracteristici ale acestor fenomene complexe Ezoterismul și personalitatea ezoterică Wulfing von Rohr în cartea sa Ezoteric scrie următoarele "Sugerez următorul sens al termenului "ezoterism": acestea sunt modalitățile și metodele de dezvoltare a conștiinței personale, familiarizarea cu cunoașterea globală cuprinzătoare și atingerea sănătății corpului, minții și sufletului uman, în combinație cu un anumit mod de a prezentând această tehnică Abordarea ezoterică diferă semnificativ de alte abordări ale acelorași probleme: este neortodoxă în raport cu sistemul dominant de vedere asupra lumii Postulatele ezoterice intră în afara cadrului sistemului general acceptat de cunoaștere, ele nu sunt (încă) nu (mai mult) viața obișnuită de zi cu zi Definiția adevăratului ezoterism a fost dată de respectatul și iubitul meu profesor, secretar de stat junior al guvernului indian, maestru de meditație, plin de lumină interioară și poet inspirat Site Darshan Singhji, care a definit-o drept "misticism pozitiv", precizând totodată că " misticismul negativ" vede lumea ca pe ceva rău sau iluzoriu Într-un astfel de caz, pare justificat sau chiar necesar să te ferești de această lume, să renunți la obligațiile familiale și sociale și să-ți petreci restul vieții în afara vieții de zi cu zi, într-un schit, înțelegând tainele sinelui și salvându-și sufletul sau apropiindu-se de iluminare Sant Darshan Singhji pune în contrast această poziție cu principiile "misticismului pozitiv", conform cărora este foarte important să se dezvolte potențialul fizic și spiritual al unei persoane în beneficiul societății În același timp, o persoană își dedică o parte din timp și își dedică energia clarificării adevărurilor spirituale, încercând să răspundă la întrebările: "De unde am venit?", "De ce sunt aici?" și "Unde să merg?" Pentru unii oameni, tot ce ține de ezoterism este o cârpă roșie, un motiv de iritare Din păcate, ei includ atât lideri ai bisericii, cât și realiști educați științific, cu gândire critică Biserica uită adesea sau nu vrea să observe faptul că majoritatea problemelor ezoterismului de astăzi au fost cândva în sfera propriilor interese: căutarea sensului vieții și gândirea propriei existențe este întotdeauna relevantă și interesantă nu numai credincioşii sunt chinuiţi" M-aș alătura cu plăcere acestor caracteristici ale ezoterismului, în care sunt multe adevărate, dacă nu aș fi metodolog și cultist Wulfing von Rohr Ezoterism, http://manyabout narod ru/i e whatisaezoterika html turolog și nu a dedicat mulți ani studiului învățăturilor ezoterice Abordarea mea asupra studiului ezoterismului se bazează nu numai pe reflectarea experienței ezoterice, ceea ce este cel mai adesea cazul altor cercetători, ci, pe de o parte, pe o atitudine hermeneutică, adică pe o încercare de a înțelege ezotericii, de a clarificați viziunea lor asupra realității (să numim această poziție - "internă" "hermeneutică") și, pe de altă parte, asupra unei înțelegeri și analize obiective a experienței ezoterice (respectiv, poziția este "externă", "obiectivă") "Obiectiv" - nu înseamnă științe naturale, pentru mine obiectiv - înseamnă în cadrul abordării umanitare, despre care am scris mult Și deja în cadrul acestui demers, când studiez ezoterismul, folosesc ideile de studii culturale, psihologi, semiotici, din nou în interpretarea pe care o ofer în lucrările mele Acum, ce vreau să înțeleg și să discut Wulfing von Rohr are dreptate când atrage atenția asupra relațiilor tensionate ale multor reprezentanți ai bisericii cu ezoteriştii Nu trebuie să căutați prea departe exemple aici Când celebrul om de știință și inginer suedez al secolului al XVIII-lea Emanuel Swedenborg, părăsind studiile sale științifice, a început să spună cum funcționează de fapt Domnul, îngerii, raiul, iadul și, în același timp, s-a îndepărtat semnificativ de imaginea creștină canonică (deci Swedenborg, ca și cabaliștii, nu recunoaște trinitatea existența lui Dumnezeu, dar îi atribuie corporalitate umană, neagă prezența Satanei, nu recunoaște învierea din morți, a doua venire a lui Hristos și Judecata de Apoi, afirmă posibilitatea mântuirii neamurilor și existența căsătoriei în rai , altfel decât explică biserica înfăţişarea lui Hristos), nu numai că au încercat să-l declare eretic, ci l-au şi pus într-o casă pentru nebuni * * Și iată un exemplu mai aproape de noi - Pavel Florensky Care este învățătura lui Pavel Florensky, prezentată în prima sa carte, The Pillar and Ground of Truth, care, după cum știți, i-a adus lui Florensky un nume și o largă popularitate în domeniul religios și fi Rozin V M Lumea ezoterică Semantica textului sacru M , ; Cabala în contextul istoriei și modernității (împreună cu M Laitman) M , Rozin V M Culturologie M , - ; Psihologie: știință și practică M , ; Cercetare semiotică M , "În ultimii ani ai vieții sale, Swedenborg a suferit persecuții din partea clerului suedez, iritat de criticile sale ascuțite la adresa dogmelor protestante În , Sejmul a discutat nevoia de a recunoaște Swedenborg ca nebun și de a-l priva de libertate Clerul, condus de nepotul lui Swedenborg, episcopul Philenius, a ordonat sechestrarea cărților sale, iar doi dintre adepții săi, membri ai consistoriului, au fost puși în judecată Cu toate acestea, "datorită respectului general pentru Swedenborg și mijlocirii regelui, cazul trecut la Senat, a fost desființat "(Soloviev V Swedenborg // Creștinism Dicționar Enciclopedic Vol M , P ) cercuri losofice? Povestea autorului despre "experiența sa religioasă vie", așa cum scrie despre ea într-o adresă către cititor (și aici îi vine imediat în minte "Mărturisirea" Sfântului Augustin) sau o doctrină filozofică? Dar poate că această învățătură este ezoterică și, prin urmare, parțial eretică pentru gânditorii ortodocși ortodocși? Se știe, până la urmă, că, pe de o parte, admiratorii lui Pavel Florensky în Biserica Ortodoxă luptă pentru canonizarea sa, dar, pe de altă parte, s-a format un partid "împotrivă", după cum a spus unul dintre reprezentanții săi: " Cine este Florensky? - Un buchet magnific de erezii nesuflate! Ce fel de Ortodoxie este aceasta, unde relația credinciosului cu Dumnezeu este mediată de Sofia-Înțelepciune "În creștinism", notează S S Khoruzhiy, "acest mitologie nu a câștigat un statut puternic din cauza unei dificultăți inițial dogmatice: nu este clar cum poate fi asociată Sofia cu Persoanele (Ipostazele) lui Dumnezeu și dacă există un loc pentru ea în sfera Divinului (dacă nu îl identifici cu una dintre încarnări, privându-l astfel de independența sa)" Adevărat, Florensky în "A zecea scrisoare: Sophia" încearcă să o conecteze pe aceasta din urmă nu numai cu trinitatea lui Dumnezeu, ci și cu alte realități ortodoxe - Maica Domnului, Biserica, Cuvântul lui Dumnezeu, Fecioria, Umanitatea, o persoană creată , dar aceasta este dovada, poate un fanatic al Ortodoxiei să obiecteze? În loc să ne întoarcem la Sfintele Scripturi și la canoane, există argumente confuze care se potrivesc pentru un ezoterist, și nu pentru un preot ortodox Și cum se dovedește Florensky dogma trinității lui Dumnezeu? Reducerea lui Dumnezeu la Adevăr și manipulări logice fichteane de tipul "A este A" și "A nu este-A", în urma cărora rezultă concluzia că Treimea "este o singură entitate cu trei ipostaze cu toate acestea, ipostaza și esența sunt una și aceeași Dacă Dumnezeu ar fi un obiect al științei, de exemplu, logica sau știința naturii, în acest caz este de înțeles, apelați cel puțin nu numai la logică, matematică, istorie culturală, filozofie și lingvistică comparată (pe care Florensky le folosește pe scară largă), ci și la alte științe (deși atunci de ce ești preot? și așa arată totul, cel puțin suspect Chiar și un comentator la fel de binevoitor cu Florensky precum Hhoruzhy remarcă: "Este cu adevărat posibil, prin intermediul logicii formale, să concluzionăm că ceea ce este necondiționat de încredere este singurul "Trinitate consubstanțial și non- * Khorudzhiy S S Despre filosofia preotului Pavel Florensky și Florensky P A Stâlpul și temelia adevărului ( ) T M , S XII Florensky P A Stâlpul și temelia adevărului ( ) T M , S separa"? Aproape imediat, se dezvăluie vulnerabilitatea schemei liniare "logistică - probabilism - asceză" Exemple similare pot fi multiplicate, și nu numai pe baza creștinismului, ci și pe baza altor religii ale lumii Toate acestea, pe de o parte Și pe de altă parte, vedem că isihasmul ca învățătură ezoterică a intrat în Ortodoxie, că cam în același timp învățătura ezoterică "sufismul" a fost inclusă organic în islam, că budismul ca religie mondială s-a format pe baza învățăturii ezoterice lui Gotama Buddha Desigur, o astfel de sinteză a ezoterismului și religiei nu a fost ușoară, a necesitat zeci de ani de muncă grea și ciocniri dramatice, dar totuși s-a întâmplat Să ne întoarcem la istoria isihasmului "Locuind în Constantinopol și vizitând Athos, care a fost centrul monahismului medieval bizantin", scrie I I Sokolov, Varlaam era stânjenit de părerile și metoda de asceză ale isihaștilor bizantini, acești oameni tăcuți și tăcuți, care se distingeau prin contemplare închisă, petreceau timp în rugăciune și acțiuni inteligente și renunțau complet la interesele lumii și vânau exclusiv pentru mântuirea Acest tip de asceză, necunoscut monahismului occidental, trăind în lume și pentru lume, a arătat Khorudzhiy S S Despre filosofia preotului Pavel Florensky // Florensky P A Stâlpul și temelia adevărului ( ) T M , S X-X Un exemplu viu este soarta lui al-Hallaj, care a aparținut primilor sufiți, dar astăzi l-am consemna cu încredere ca pe un mistic și ezoteric "În ", scrie Yevgeny Bertels, "a fost început un proces împotriva lui, care a durat șapte luni A fost condamnat la moarte, iar pe martie , a fost mai întâi mutilat, biciuit, crucificat, apoi decapitat, iar trupul i-a ars Motivul principal al condamnării a fost învățătura lui despre "unirea cu Dumnezeu" Hallaj, recunoscând incomprehensibilitatea esenței divine, a învățat despre existența în divinitate a spiritului divin necreat (ruh natika), spiritul-cuvânt, care se poate uni cu spiritul creat al ascetului care caută unitatea și un fel de parțial are loc întruparea Astfel, ascetul devine un sfânt (vali) și un martor viu și personal al existenței reale a lui Dumnezeu În momentul unei astfel de unități, Hallaj a spus despre sine celebra zicală: "Eu sunt adevărul creator" Hallaj în învățătura sa intră într-adevăr în conflict puternic cu o serie de principii ale islamului Islamul ortodox nu permite comunicarea directă a unei persoane, chiar și a unui profet, cu Dumnezeu Orice comunicare de acest fel este concepută ca fiind realizată prin îngeri Cu toate acestea, deja în secolul al VIII-lea au aparut si alte teorii Imamul șiit Ja'far Sadiq (m ) este atribuit, de exemplu, următoarei zicală: din gura lui Dumnezeu] Hallaj dezvoltă tocmai această idee Rugăciunea interioară pentru el duce la contactul cu Divinul, iar într-o stare de extaz, Coranul creat scris în arabă începe deja să sune ca Coranul Etern, discursul autentic al Divinului Moscova, , p - ) lui Varlaam nu este doar ciudat, ci și merită condamnat Dar reprezentantul monahismului occidental s-a simțit și mai stânjenit când unul dintre kalogerii Athos cu inimă simplă, într-o formă lipsită de artă, l-a informat că monahii, printr-o metodă specială de dispoziție ascetică, erau răsplătiți cu ochi trupești pentru a vedea lumina divină și a contempla natura lui Dumnezeu (sunt sigur că au vorbit ca niște sufiți, că îl văd pe Domnul însuși, și nu doar "firea" Creatorului - V R ) (După cum știți, la cererea călugărilor athoniți, Grigore Palama a vorbit în apărarea lor împotriva lui Barlaam) În dispută au intervenit și alte persoane: Palama și-a găsit simpatie față de Patriarhul Ecumenic Filoteu, Împărăteasa Ana și fiul ei Ioan Paleologul, cu curteanul, iar mai târziu împăratul Ioan Cantacuzenos și, bineînțeles, printre cei bizantini, în special cei Athos, și Barlaam a avut susținători în persoană pe teologul și filozoful Gregory Akindin și pe istoricul Nicephorus Grigora Astfel, s-au format două partide - Varlaamites și Palamites - iar disputa a izbucnit cu mare forță (rezultatul acestei dispute este cunoscut) Învățătura lui Barlaam ca eretică a cauzat condamnarea bisericii S-au convocat consilii despre el în , , , și La aceste consilii, s-a constatat că învățăturile lui Palama și susținătorii săi sunt în acord cu învățăturile bisericii, iar Barlaam și discipolii săi au fost anatematizați" Dar Varlaam poate fi înțeles Mântuirea este posibilă numai pentru sine, închizând ochii la suferințele lumii, este posibil să-L vezi pe Domnul cu ochii trupești, dacă El este un mister și în general transcendental? Dacă învățăturile ezoterice pot fi incluse în mod organic în credințele religioase și, adesea, chiar și teoretic le susțin, atunci de ce sunt legislatorii confesiunilor mondiale atât de suspicioși față de ezoterici? Sau poate nu tuturor, ci doar acelor "genii ale ezoterismului" care creează învățături care sunt foarte contrare viziunii religioase de bază asupra lumii, ca să spunem așa, distrugând-o? Și încă o confuzie Dacă o persoană care se străduiește pe calea ezoterică dorește să vină la Creatorul tuturor lucrurilor, atunci cum poate fi sigur că scopul și visul lui au fost atinse, dacă, într-adevăr, la sfârșitul căii sale nu L-a văzut direct pe Domnul ? Nu știi niciodată ce stări de iluminare și bunătate trăiește un isihast (sau sufi), nu știi niciodată ce imagini îl vizitează (Așa cum scria Simeon Noul Teolog, "cel mai important lucru este să nu cedezi obsesiei și vanității demonice, așa cum mulți fac, care cred că văd imagini cerești în această ocupație "), Poate fi, Sokolov I I Palamas // Creştinismul: Dicţionar Enciclopedic T M , S - într-adevăr - totul este ispită și inspirat de Satana, și nu prezența lui Dumnezeu? Acum, dacă l-am văzut pe Domnul cu ochii mei - este o altă chestiune, sunt sigur că El există, există Acum, cum să înțeleg ezoterismul? Pentru mine, ezoterismul este legat, în primul rând, de personalitate, iar aceasta din urmă de creativitate, de comportamentul independent al unei persoane, de capacitatea de a-și constitui propria viață Aspectul personal și creativ al existenței umane a fost subliniat de Rudolf Steiner cu mult înainte de a deveni ezoterist "Creșterea valorii de a fi o persoană umană", scrie el în în teza sa de doctorat în filozofie (rețineți că Eseul despre știința ocultă va apărea aproape de ani mai târziu), "acesta este scopul tuturor științei Rezultatul acestor cercetări este că adevărul nu este, așa cum se acceptă de obicei, o reflectare ideală a ceva real, ci este un produs liber al spiritului uman, un produs care nu ar exista deloc nicăieri dacă nu l-am produce noi înșine Sarcina cunoașterii nu este repetarea sub formă de concepte a ceva deja existent în altă parte, ci crearea unui tărâm complet nou, care numai împreună cu lumea sensibilă dă realitate deplină*^ > Cunoașterea se bazează, așadar, pe faptul că conținutul lumii ne este dat inițial într-o formă imperfectă, nu îl conține în întregime, dar care, pe lângă ceea ce oferă în mod direct, are o a doua latură esențială Această a doua parte, inițial nedata a conținutului lumii, este dezvăluită prin cunoaștere Astfel, ceea ce ne este separat în gândire nu sunt formele goale, ci suma definițiilor (categoriilor), care, totuși, sunt forme pentru restul conținutului lumii Numai imaginea conținutului lumii obținută prin cunoaștere, în care ambele părți sunt legate, poate fi numită realitate Ce fel de cunoaștere este aceasta, despre ce fel de senzualitate vorbim, despre ce fel de lume vorbește Steiner? Pentru personalitatea ezoterică, cunoașterea este inseparabilă de "generarea liberă a spiritului uman"; senzualitatea și lumea sunt proprietatea conștiinței ezoteristului însuși; el este sigur că aceasta este lumea ca atare Prin eforturi eroice, ezotericul descoperă lumea adevărată (realitatea), opunând-o obișnuitului Ezoterismul începe cu această descoperire (notele de final sunt comentarii ale autorului care explică fie mecanismul fenomenului discutat, fie alte puncte care nu se încadrează în analiza curentă) Steiner R Adevăr şi ştiinţă M , S , , Știind că există o lume adevărată, ezotericul nu mai poate trăi ca înainte, dar scenariul ulterioar al desfășurării evenimentelor depinde de forțele și aspirațiile persoanei care se străduiește pe calea ezoteric Unii ezoteriști sunt mulțumiți doar de cunoașterea realității adevărate, alții încearcă să intre într-o lume nouă, alții, asigurându-se că este imposibil să găsească realitatea adevărată cu vechiul lor bagaj, chiar merg la o restructurare radicală a personalității lor Această a treia strategie a ezoterismului, pe care o numesc "clasică", poate fi rezumată în trei teze: • Lumea, cultura, mintea noastră obișnuită sunt neautentice (neadevărate, iluzorii); • Există o altă lume adevărată (o altă realitate) în care o persoană își poate găsi mântuirea, își poate găsi o existență adevărată; • O persoană poate intra în această lume adevărată, dar pentru aceasta trebuie să-și schimbe viața, să se refacă hotărât Calea de viață a ezotericului este redusă la o modificare similară, incluzând munca spirituală și psihotehnica Celebrul ezoterist al Indiei, Sri Aurobindo Ghose, a scris că, la prima vedere, la cererea unei schimbări radicale a naturii umane, poate părea că toate speranțele omenirii sunt amânate în viitorul îndepărtat, deoarece excesul naturii noastre normale - mental, sensibil și fizic - poate părea o întreprindere prea dificilă și în prezent este complet imposibilă pentru o persoană Dar chiar dacă acesta ar fi cazul, continuă el, tot nu există altă posibilitate de a transforma viața Ceea ce din punct de vedere hermeneutic seamănă cu descoperirea lumii adevărate, din punct de vedere obiectiv, trebuie înțeles diferit, și anume, ca constituție, iar ambele interpretări sunt corecte și echivalente Ambele sunt adevărate, deoarece în cultura modernă (dar nu a fost întotdeauna cazul), poziția noastră externă nu este în niciun fel mai adevărată decât cea internă Înțelegând bine acest lucru, autorul romanului ezoteric "Don Juan" se joacă cu o astfel de situație cu umor La întrebarea elevului său Carlos Castaneda, a zburat ca o pasăre sau doar i s-a părut într-o stare neobișnuită cauzată de luarea "iarbei diavolului", don Juan a răspuns că cu siguranță a zburat Apoi Carlos Castaneda, crezând că zborul său este un proces fizic, pune o întrebare la care crede că don Juan nu va răspunde El spune: - Lasă-mă să spun altfel, don Juan Dacă mă leg de o stâncă cu un lanț greu, voi zbura în același mod, pentru că corpul meu nu participă la zborul meu? Don Juan s-a uitat la mine neîncrezător "Dacă te legi de o stâncă", a spus el, "atunci mă tem că va trebui să zbori ținând stânca cu lanțul ei greu " Pentru don Juan, ca și pentru mulți ezoterici, nu există o divizare în realitate obiectivă și idei subiective, sau mai degrabă acestea din urmă pentru el coincid cu realitatea obiectivă În acest caz, este de înțeles de ce ezoteriștii scriu adesea că cunoașterea lumii adevărate este inseparabilă de cunoașterea și transformarea propriei persoane Mântuirea pe sine, spun ezoteriştii, este mântuirea lumii Dintr-o poziție obiectivă, practica ezoterică nu se rezumă la simple reflecții: este un mod special de viață, destin, cale de viață, aspirație pasională pentru lumea ezoterică ca scop ultim al vieții, angajament față de formele ideale de viață, binecunoscută asceză, muncă asupra sinelui, atitudine față de o schimbare radicală în sine arderea și tensiunea sufletului Dar și o cultură specială a vieții, care include dezvoltarea învățăturii ezoterice (sau stăpânirea ei), munca psihotehnică asupra sinelui (respingerea dorințelor care deviază ezotericul pe drumul său, cultivarea învățăturii ezoterice, atingerea unor stări speciale de conștiință, care ajuta la intrarea in lumea adevarata) În același timp, întreaga chestiune nu poate fi înțeleasă în așa fel încât ezotericii să se nască imediat ezoterici Se nasc ca oameni normali, nu foarte diferiti de noi Dar datorită visării cu ochii deschisi, străduinței pentru o viață ideală, "nerăbdarii istorice", așa cum a spus un cercetător și, poate, a senzualității oarecum sporite, o astfel de persoană începe mai devreme sau mai târziu să simtă o altă realitate, foarte atractivă și tentantă (deși, din din punctul de vedere al autorului, acest individ, ca și C Jung, constituie el însuși această realitate în conformitate cu idealurile și aspirațiile sale (vezi primul comentariu de la sfârșitul cărții) Dar pentru ca realitatea care se profilează și dorită să aibă loc, să găsească un teren solid, să devină mai directă decât viața obișnuită, se dovedește că este nevoie de muncă grea, pe termen lung: conștientizarea idealurilor și existențelor cuiva, respingerea forme de viață și obiceiuri care nu le corespund, cultivarea unor noi moduri de viață care îndeplinesc aceste idealuri și multe altele, inclusiv ideile realității adevărate și refacerea de sine în cazul celei de-a treia strategii După cum ar spune prietenul meu Andrei Andreyevich Bubbles, ezotericul se stabilește în procesul de descoperire și cunoaștere a realității ezoterice, iar procesele de stabilire, descoperire și autocunoaștere nu sunt predeterminate, Op de: Rozin V M Călătorie în țara realității ezoterice M , S dar sunt constituite aici După ce am înțeles ce este ezoterismul, putem discuta despre diferența lui față de religie Din punctul meu de vedere, învățăturile ezoterice nu pot fi atribuite religiei, deși în unele dintre ele vorbim despre Creator? În ezoterism, îmi propun să distingem un tip important, pe care ezoteriştii înşişi îl înţeleg adesea drept religie Într-adevăr, dacă ezotericul crede că Dumnezeu este adevărata realitate, atunci de ce, se întreabă cineva, nu este aceasta o credință religioasă? Totuși, totul depinde de modul în care este înțeles Dumnezeu În religiile lumii din Lumea Antică, Dumnezeu este un suprasubiect, de a cărui dorință și dispoziție depinde totul De exemplu, Dumnezeu s-a supărat pe o persoană și a provocat un potop, i-a plăcut pe cineva și l-a salvat de la moarte Formal, se poate chiar crede că Dumnezeu (în acest caz, creștin) este, din anumite motive, capabil să se răzgândească și să anuleze Sfârșitul Lumii și Judecata de Apoi Dacă, desigur, nu este Dumnezeu, care este atotputernic și de neînțeles În cele mai vechi religii, natura subiectivă a Creatorului era mai evidentă Iată, de exemplu, reflecții amare asupra comportamentului principalului zeu al "învățătorilor" poporului Nagua (imperiul aztec): "Stăpânul nostru, stăpânul imediatului vecin Gândește ce vrea, decide și se distrează Cum și-ar dori, așa va face Ne ține în centrul palmei și ne mișcă după bunul plac Ne mișcăm, ne învârtim ca niște mingi, fără direcție, el ne mișcă Suntem obiectul distracției lui: el râde de noi Cu toate acestea, Dumnezeul filozofilor antici încetează să mai arate ca un subiect captivant Lui i se atribuie proprietăți imuabile, care determină trăsăturile permanente ale creațiilor sale Dacă la Platon Demiurgul păstrează încă unele trăsături antropomorfe, deci creează Cosmosul și omul, deoarece este atotbun, atunci în lucrările lui Aristotel Dumnezeu le pierde complet Zeul aristotelic coincide cu mintea, care se gândește pe sine, iar acest gând mișcă planetele într-un cerc în mișcare perpetuă Discută în Metafizică despre natura unuia, Aristotel scrie: "Deci, lumea cerului și natură depind de un astfel de început Și viața este aceeași cu a noastră - cea mai bună, pentru scurt timp În același timp, mintea, datorită implicării sale în subiectul gândirii, se gândește pe sine și speculații există ceea ce este cel mai plăcut și cel mai bun dintre toate Dacă, deci, este la fel de bine ca întotdeauna pentru noi, Doamne, atunci aceasta este uimitoare: dacă este mai bună, atunci și mai uimitoare Leon-Portilla M Filosofia Nagua M , S - Aristotel Metafizică M -L , S În Evul Mediu, Creatorul este înțeles nu numai ca creatorul lumii, ci și legile în conformitate cu care natura este aranjată și funcționează Încercările de a-i atribui caracteristici subiective și dorințe au dus la contradicții Într-adevăr, practic toți gânditorii medievali au discutat despre natura lui Dumnezeu și, în legătură cu aceasta, i-au atribuit diverse proprietăți; în timp ce ei, de regulă, au ajuns la paradoxuri De exemplu, John Scot Eriugena, care a trăit în secolul al IX-lea, reparând aceste dificultăți, scrie: "Este posibil ca natura cea mai înaltă, simplă și Divină să accepte orice accident (adică proprietăți secundare - V R u - Pleacă cu un asemenea gând! - Nu spune oare vreun obiect al accidentului: - Și asta? este o axiomă - Prin urmare, cea mai înaltă cauză și cel mai înalt principiu dintre toate lucrurile, care este Dumnezeu, nu poate nici să acționeze, nici să experimenteze un efect - Această concluzie m-a împins într-o fundătură Dacă o declar falsă, atunci rațiunea însuși probabil că mă va ridiculiza Dacă recunosc că este adevărat, la cât de ascuțite săgețile Sfintei Scripturi mă expun?" În timpurile moderne, desigur, o soluție interesantă a acestei probleme îi aparține lui Kant Pe de o parte, el susține că omul însuși "a priori" (adică, nu se bazează pe experiență) atribuie legi naturii, pe de altă parte, că creativitatea sa este condiționată de rațiune și limitată de experiență, pe de altă parte, că raţiunea nu este doar capacitatea omului, ci şi acţiunea Creatorului Potrivit lui Kant, lumea a luat naștere din intenția Creatorului, adică a fost creată de el; în același timp, acesta din urmă în persoana rațiunii este cel care aduce un sistem în lume, dar în mod specific mintea-Creator se realizează prin activitatea unor oameni care ei înșiși "a priori" constituie realitatea, dar această libertate a creativității lor este limitată de experiență, în spatele căreia probabil stau ca activitate umană, la fel și Dumnezeu Dar oare cabaliştii, de exemplu, nu gândesc la fel, susţinând că esenţa Creatorului este de neînţeles (la fel cum este de neînţeles lucrul în sine kantian) şi, cu toate acestea, Creatorul ne apare, pe de o parte, ca pur altruism, pe de alta, ca natura (lumina si lumi), ba mai mult, aceasta din urma este cunoscuta si revelata cu ajutorul omului? Dumnezeul ezoteriştilor nu este, de asemenea, un subiect captivant, ci legi speciale şi o natură deosebită, cel mai adesea spirituală Pentru a vedea acest lucru, să luăm în considerare un exemplu - ideea lui Daniil Andreev despre Dumnezeu " Neretina S S Minte fidelă Despre istoria filosofiei medievale Arhangelsk, S î Laitman M , Rozin V Cabala în contextul istoriei și modernității Ed M , S treizeci Analizând problema originii răului în Trandafirul lumii, Andreev scrie: "El (Dumnezeu) este absolut bun "Este atotputernic", a adăugat vechea teologie Dar dacă El este atotputernic, El este responsabil pentru răul și suferința lumii, atunci El nu este bun S-ar părea că este imposibil să ieșim din cercul acestei contradicții Dar Domnul creează din Sine Toate monadele care curg din adâncimea Lui (monada este baza sufletului uman, ceva de genul "genom spiritual " - VR) au în mod inerent proprietățile acestei adâncimi, inclusiv libertatea absolută Astfel, creativitatea divină însăși limitează Creatorul, definește puterea Lui prin linia dincolo de care se află libertatea și puterea creațiilor Sale Dar libertatea este libertate pentru că conține posibilitatea unor alegeri diverse Și în existența multor monade a fost determinată de alegerea lor negativă, afirmarea lor numai asupra lor, apostazia lor De aici ceea ce numim răul lumii, de aici suferința, de aici faptul că acest rău și suferință pot fi învinse Legile protejează lumea de a se transforma în haos Demonii înșiși sunt nevoiți să socotească cu ei, pentru ca lumile să nu se destrame în praf Prin urmare, ei nu răstoarnă legile, ci le fac mai grele Legile sunt oarbe Și pot fi luminați nu într-o clipă din ochi, nu printr-o minune, nu prin intervenția exterioară a Divinului, ci prin cea mai lungă cale cosmică de a scăpa de voința lor rea de către monadele apostate Se dovedește că Dumnezeu nu este atotputernic și limitat Dar ce? Natură proprie, care acționează exact ca Natura, adică are legi imuabile, eterne Există cel puțin patru astfel de legi Prima lege este legea "creației" (Dumnezeul lui Andreev nu poate decât să creeze monade, adică ființe vii), a doua lege este menținerea principiului "liberului arbitru" (nu poate fi încălcat nici el, deși Dumnezeul creștin a încălcat-o de mai multe ori), a treia legea este legea "vieții fiecărei monade" În conformitate cu aceasta, fiecare monada creată de Dumnezeu trece printr-un anumit ciclu de viață, o cale: ea dobândește o veșmânt material, coboară ("coboară", după cum spune Andreev) într-o planetă sau alt corp cosmic, participă la viața sa, se dezvoltă și devine iluminat, trecând dintr-un strat al planetei în altul alții ("ascensiunea" în sus), și în cele din urmă se întoarce iluminat la Dumnezeu Mai exact, pe planeta noastră, monadele umane - "unități spirituale nemuritoare indivizibile, "Eul" superior al oamenilor" la coborâre dobândesc în mod constant o "rochie" din ce în ce mai densă În primul rând, se îmbracă în cele mai subtile materiale Andreev Daniil Trandafirul lumii Metafilozofia istoriei M " , p acoperire energetică finală, apoi din materialitatea spațiilor cinci-dimensionale își creează propriul "adăpost", apoi - corpul astral Și, în sfârșit, a patra lege, care poate fi numită legea "luptei" forțelor luminii cu cele întunecate: respectând-o, Lucifer și forțele demonice încearcă să captureze și să distrugă lumile care sunt create de forțele providențiale Răul, crede Andreev, nu este de la Dumnezeu, ci de la Diavol Deși Natura este divină (acesta este Dumnezeu însuși și Creativitatea sa), dar tocmai aceasta este Natura în care operează cele patru legi eterne fără suflet Dar mă întreb dacă Dumnezeul creștin ar urma pentru totdeauna aceste legi? Însuși realitatea vieții pe pământ (suferință, războaie, nedreptate etc ), crede Andreev, este rezultatul interacțiunii dintre Dumnezeu și diavolul, adică și o realitate mecanică, asemănătoare legii În același timp, așa cum scrie Andreev, de la Dumnezeu, numai lumină, numai bucurie, numai mântuire Și în alte învățături ezoterice, dacă existența lui Dumnezeu este afirmată ca o realitate adevărată, aceasta din urmă este interpretată ca natură-obrazio Dar sa nu uitam ca mult mai des in invataturile ezoterice, realitatea directa nu este Dumnezeu, ci lumea ezoterica, neschimbata in proprietatile ei De exemplu, potrivit lui Rudolf Steiner, aceasta este lumea spirituală, în care, apropo, operează Iisus Hristos (el este "păzitorul pragului", ajutând o persoană să intre în adevărata realitate); Sri Aurobindo - evoluția conștiinței și materiei; Buddha are Nirvana, și așa mai departe și așa mai departe Există și alte diferențe Mântuirea religioasă presupune un efort conciliar, un apel la Dumnezeu (oricum ar fi el înțeles), recunoașterea imposibilității unei schimbări cardinale a sufletului cuiva (doar Domnul creează și schimbă sufletul) Dacă realitatea ezoterică este înțeleasă ca lume adevărată, ca natură spirituală (un caz special, așa cum am spus, Dumnezeu într-un sens aparte), atunci realitatea religioasă este Domnul, interpretată ca subiect (suprasubiect); afirmând că omul este creat după chipul și asemănarea lui Dumnezeu, biserica indică de fapt subiectivitatea Creatorului tuturor lucrurilor Ca subiect, Domnul este mister și iubire și multe alte acțiuni cu totul omenești (ajută, sprijină, gestionează, pedepsește, iartă etc , etc ) Ca subiect, Domnul reprezintă nu numai ordinea și legea, ci și acțiunea liberă și chiar, uneori, un act de neînțeles pentru o persoană (vezi, de exemplu, cartea "Mângâiere prin filozofie", scrisă înainte de moartea sa în închisoare de Severinus Boethius (c - / d ), unde acesta din urmă discută de ce Dumnezeu permite nedreptatea față de Boethius) Dacă în tradiția religioasă o persoană este mântuită nu singură, ci împreună cu oamenii credincioși (catedrala) și există o cale comună pe care ajută biserica, credincioșii, cărțile sacre, atunci în cultura ezoterică mântuirea este opera celui cine se străduiește pe potecă, nimeni nu-l poate ajuta, se aruncă în apă și ori înoată peste mare, ori se îneacă Bineînțeles, profesorul și comunitatea îl ajută, îl sprijină pe ezoterist, dar, totuși, el nu poate intra decât el însuși în adevărata realitate; Nu e de mirare în budism toți cei care au ajuns în Nirvana sunt numiți Buddha În cele din urmă, în cadrul religiei, o persoană vine la Dumnezeu, păstrându-și personalitatea, iar în ezoterism, trecând în adevărata realitate, se transformă într-o altă ființă De exemplu, Sri Aurobindo Ghose crede că omul ezoteric ("ființa gnostică") este la fel de departe de obișnuit pe cât este omul obișnuit de maimuță Dacă este clar ce înțeleg prin personalitate ezoterică și cum diferă ezoterismul de religie, puteți face o excursie în istoria învățăturilor ezoterice și puteți încerca să vă gândiți la dilema formulată mai sus: religia și ezoterismul simultan se neagă și se completează reciproc, se opun reciproc și converg După părerea mea, sistemul lui Platon este una dintre primele învățături ezoterice Platon susține că există o adevărată lume a ideilor și a zeilor, iar scopul vieții umane este ca sufletul să-și amintească de existența sa divină în lumea ideilor Dacă un muritor urmează această cale, el va fi mântuit, devenind nemuritor ("unul", "înțelept" și "binecuvântat") "O astfel de persoană", a scris Platon în "After-Law", "chiar după ce și-a încheiat destinul vieții prin moarte, pe patul de moarte nu va avea, ca acum, o multitudine de senzații, ci va atinge un singur destin, din pluralitate va deveni unitate, va fi fericit, extrem de înțelept și împreună fericiți " " Platon este și unul dintre primii gânditori care a contribuit la formarea personalității, iar personalitatea platoniciană duce nu doar un stil de viață filozofic, ci și ezoteric Într-adevăr, conform lui Platon, filosoful este cel care urmează calea cea dreaptă, el își construiește în mod conștient viața, dând "fructe spirituale", luptă spre frumusețe, bunătate și nemurire Una dintre condițiile pentru o astfel de muncă este să te gândești la viața ta și să o regândești și să o schimbi În Republica, Platon descrie vicisitudinile sufletelor în viața de apoi Se pare că soarta unei persoane ar trebui să fie complet determinată de zeii vieții de apoi Platon Sobr cit : în volume T M , S lume, cu toate acestea, alegerea destinului (lotul) este interpretată de Platon ca fiind destul de firească, datorită modului în care o persoană a trăit înainte, în ciclul anterior Această alegere depinde și de individ, se dovedește că unii oameni remarcabili sunt capabili să-și schimbe soarta "După aceste cuvinte ale ghicitorului, cel care a primit primul lot s-a apropiat imediat, a luat viața unui tiran puternic (sus, zeița sorții Lachesis, care a aruncat la sorți în mulțimea sufletelor, a spus: "Virtutea nu este proprietatea oricui singur, cinstindu-i sau necinstindu-i, toata lumea i se alatura mai mult sau mai putin Aceasta este vina celui care alege, Dumnezeu nu este vinovat " - V R ) Din cauza prostiei și a nesățuirii sale, a făcut o alegere fără să se gândească și i-a pândit o soartă fatidică - devorându-și proprii copii și tot felul de alte necazuri Când, apoi, încet, s-a gândit, a început să-și bată pieptul, întrista că, făcându-și alegerea, nu a ținut cont de avertismentul ghicitorului, s-a învinuit nu pe sine, ci pe soartă, pe zei - orice altceva decât pe sine pentru acestea necazuri Întâmplător, ultimul dintre tot a căzut pentru a merge în sufletul lui Ulise Și-a amintit de greutățile ei de odinioară și, lăsând deoparte orice ambiție, a rătăcit mult timp, căutând viața unui om obișnuit, departe de afaceri; în sfârşit, a găsit-o cu forţa, zăcând undeva, pentru că toată lumea o neglija, dar sufletul lui Ulise, de îndată ce a văzut-o, l-a luat cu bucurie pentru sine Aici doar Ulise poate fi considerat un ezoterist El, după ce a gândit și a experimentat viața anterioară, își schimbă radical soarta; schimbă, în sensul - creează Rețineți că, spre deosebire de oamenii care desfășoară acțiuni și fapte independente, zeii lui Platon nu sunt capricioși, ei stabilesc condiții și legi constante Cam în aceeași perioadă, în Orient s-a format o personalitate, iar Buddha ezoteric Gotama acționează și ca un ideal pentru ea Buddha nu numai că a decis că nu vrea să sufere (să îmbătrânească, să se îmbolnăvească și să moară), dar a ajuns și la ideea "mântuirii", prin care a vrut să găsească o cale de a evita suferința prin cunoașterea și schimbarea realității În același timp, el a gândit în tradiția Brahman-Atman, al cărui cuvânt și cunoaștere creează ființa După cum spunea vechea zicală: "Brahma cunoaște cuvântul și jertfa el își eliberează viața de la moarte Atman este totul Atman este această lume întreagă Brahma este dreapta Brahma este suportul acestui univers Brahma este cuvântul, adevărul din cuvânt este Brahma" După ce a descoperit rețeta mântuirii (mântuirii) - renunțarea la dorințe și la realitatea Nirvanei, Buddha devine la același nivel cu Dumnezeu Brahma Dacă figura lui Buddha a personificat ezoterismul oriental, atunci Brahma este hindus Platon Stat Sobr cit : în volume T M , S , - E Rozin V M Lumea ezoterică Semantica textului sacru M , S - religie Fiecare dintre ei a pretins răscumpărarea, dar într-un mod complet diferit Conflictul era inevitabil Adevărat, s-a rezolvat, credincioșii în Dumnezeu și budiștii s-au compromis, dar încă mai putem vedea urmele acestei lupte în legendele despre Buddha "După ce a descoperit cunoștințele mântuirii, după ce s-a trezit, Buddha rămâne câteva zile în același loc, sub copac, unde a avut loc iluminarea, "bucurându-se de beatitudinea cunoașterii" În același timp, în sufletul lui apare o îndoială: dacă să spună oamenilor ceea ce a descoperit, dacă îl vor înțelege Judecând după legendă, la început el decide să nu facă asta Și a venit în mintea Înălțatului, fără să-l lovească, această vorbă, pe care până atunci nimeni nu a înțeles: "De ce să vestesc lumii ceea ce am realizat într-o luptă grea? Adevărul rămâne ascuns celor care sunt plini de dorință și ură Când Înălțatul a gândit acest lucru, inima lui a înclinat să rămână calmă și să nu predice doctrina " Cu toate acestea, o astfel de decizie a fost în mod clar în conflict cu cel de-al doilea aspect al Atmanului, Brahma Brahma este Dumnezeu, iar Dumnezeu cere oamenilor să se închine și să slujească (sacrificiu) Ca răspuns, el patronează oamenii, le aduce viață și mântuire Prin urmare, pentru a restabili echilibrul tulburat de decizia lui Buddha (la urma urmei, sacrificiul este reciproc), Brahma a trebuit să-l influențeze pe Buddha, înclinându-l să ajute oamenii În final, se ajunge la un compromis: cercul inițiaților ar trebui limitat la cei care au gânduri pure Dar să vedem în mod specific (citind legenda) cum Brahma (o față a Atmanului) îl convinge pe Buddha (reprezentând în acest caz o altă față a lui Atman) să se răzgândească "Atunci Brahma Sagampati a recunoscut cu gândurile sale gândurile unui sfânt și astfel și-a spus: "Lumea va pieri cu adevărat, lumea va pieri cu adevărat dacă inima unui Buddha perfect, sfânt și cel mai înalt înclină să rămână în odihnă și să nu predice doctrina " Apoi Brahma Sagampati a părăsit cerul brahmana la fel de repede cum un om puternic își îndreaptă brațul îndoit sau îl îndoaie pe cel îndreptat și a apărut în fața Celui Înălțat Apoi Brahma Sagampati și-a dezvăluit singurul umăr de îmbrăcămintea exterioară (un semn de respect), și-a plecat genunchiul drept, și-a ridicat mâinile încrucișate către Înălțat și i-a spus astfel Înălțatului: "Lăsați Înălțatul să propovăduiască doctrina, domnule Cel Perfect predică doctrina Există fiinţe curate de ţărâna pământului, dar dacă nu aud propovăduirea doctrinei, vor pieri; lăsați-i să învețe doctrina " Buddha, ca răspuns la cererea lui Brahma, prezintă îndoieli și griji, care îi fac să pară o întreprindere fără scop de a predica adevărul Brahma își repetă cererea de trei ori; în cele din urmă, Buddha îl împlinește "El a spus: Fie ca ușa eternității să fie deschisă tuturor; Cine are urechi, să audă cuvântul și să creadă Apoi Brahma Sagampati s-a gândit: "Cel înălțat a ascultat cererea mea; el va predica doctrina " Apoi s-a închinat înaintea Celui Înălțat, l-a înconjurat respectuos și a dispărut După cum putem vedea, Buddha nu este mai puțin decât Brahma și ei fac compromisuri Nu simbolizează această poveste legătura reală dintre religie și ezoterism? Așa cred Dar modul în care a avut loc o astfel de legătură în fiecare caz specific este un articol special În isihasm, poate, aproximativ în același mod în care religia și ezoterismul au convergit în opera lui Theofan Reclusul (George Govorov - - ), în islam este diferit, după cum se vede din istoria sa Învățăturile lui Teofan Reclusul În fața lui Govorov combinate organic: un adevărat slujitor al Bisericii Ortodoxe, care a scris numeroase lucrări teologice teoretice; un adept al tradiției isihaste ascetice în Ortodoxie, pe care Govorov l-a cunoscut când era membru al misiunii spirituale ortodoxe din Ierusalim între și (în această perioadă a comunicat îndeaproape cu bătrânii Athos) și o persoană foarte educată care cunoștea multe limbi, a predat logica și psihologia în seminariile spirituale din Novgorod și Sankt Petersburg (se crede că Govorov a creat bazele psihologiei patristice) În primul rând, pentru Teofan, ca și pentru majoritatea credincioșilor, Dumnezeu este prima și ultima realitate - viața însăși și izvorul ei De aceea, Feofan spune în "scrisorile" sale către mentorul său: "Domnul este aproape, aproape, iar Îngerul Păzitor este cu tine, nu mental, ci cu adevărat" Dumnezeu nu numai că a creat sufletul nostru nemuritor și l-a suflat în trup, nu numai că a creat această lume, dar viața însăși este Dumnezeu, așa că El este cu noi nu numai mental, ci și cu adevărat Mai departe, Dumnezeul Ortodocșilor este Tatăl, Judecătorul, Conducătorul, în plus, strict, sever, dar și corect, acesta este: "Dumnezeu, care a creat totul, conține totul și guvernează totul", iar credincioșii "Rozin V M Lumea ezoterică Semantica textului sacru M , S - Aici și mai departe Theophan the Recluse este citat din cartea "Ce este viața spirituală și cum să ne acordăm cu ea" (Sankt Petersburg, ) Vezi și: Rozin V M Lumea ezoterică S - "în tot ce depind de El și trebuie să-I placă", întrucât Dumnezeu "este Judecătorul și Creatorul fiecăruia după faptele lui" Toate aceste caracteristici îl înfățișează pe Dumnezeu ca o persoană și o persoană responsabilă - "creat", "conține", "guvernează", "judecă", "răsplătește", etc Zeul lui Theophan este moral atât de constant în acțiunile sale încât acțiunile sale se manifestă în viața obișnuită aproape ca legile naturii "Fiind atât de acordat, așteaptă cu răbdare ceea ce Dumnezeu va vorbi în sfârșit despre tine El va vorbi prin coincidența circumstanțelor și a voinței părinților "Conduc acest discurs pentru a vă face să înțelegeți că nu este nevoie să ne spargem capul în legătură cu cum să ne reunim cu Dumnezeu Oricât ai sparge, nu te poți gândi la nimic; ci mai degrabă, dacă Dumnezeu i-a plăcut să stabilească legea și ordinea reuniunii sale, grăbiți-vă să o acceptați cu deplină credință Dumnezeu, acționând ca o "coincidență", "voința părinților", "lege", nu mai este perceput ca persoană, ci mai degrabă ca un fel de natură O astfel de gândire este de înțeles la Berdyaev, care susține că legile sociologice și necesitatea domnesc în lumea noastră, de când Dumnezeu a părăsit această lume, care a devenit împărăția lui Satana Dar de ce spune Teofan așa? Desigur, aici se poate face referire la ideea medievală de "natura creativă" După ce a creat natura, Dumnezeu nu s-a retras din ea; planul, voința și energia Sa se manifestă constant în fiecare act al vieții naturale și umane În Cartea naturii lucrurilor, Beda Venerabilul, în special, scrie: "Toate semințele și primele cauze ale lucrurilor care au fost create apoi se dezvoltă în mod natural tot timpul cât a existat lumea, astfel încât activitatea Tatălui și a Fiul continuă până astăzi, până când Dumnezeu încă hrănește păsările și îmbracă crinii Poate că Dumnezeul lui Teofan nu este doar o persoană, ci și o natură naturală, neschimbătoare, care se manifestă în legi, într-o combinație de împrejurări, în acțiunea eterului etc ? Și este adevărat că nicăieri în text Teofan nu menționează acțiunile lui Dumnezeu care depășesc limitele ordinii și legii, pe care el însuși le-a stabilit Pe de o parte, simțim că Dumnezeu este o persoană vie care în orice moment ne poate veni în ajutor și chiar să facă o minune, dacă doar noi înșine lucrăm și căutăm mântuirea, pe de altă parte, Dumnezeu, potrivit lui Teofan, acționează ca legea, ordinea, necesitatea ca natură specială Rezultă că una dintre interpretările lui Dumnezeu din "scrisorile" lui Teofan Reclusul este foarte apropiată de cea ezoterică: Dumnezeu ca natură specială, ordine, legi Există în "literele" lui și un ascuțit " Citat de: Gaidenko P P Evoluția conceptului de știință M , S critica valorilor vieții pământești, "căci o astfel de viață este viața umanității căzute, a cărei trăsătură inițială este iubirea de sine sau egoismul", și afirmarea vieții adevărate în spiritul "spiritualității este norma umană" viaţă " "Dumnezeu l-a creat pe om pentru fericire și tocmai în El, prin comuniunea vie cu El Din acest motiv, El a suflat în fața Sa suflarea vieții Sale, care este spirit De fapt, toate "scrisorile" lui Feofan sunt o discuție despre calea către lumea adevărată, spirituală Mult spațiu în "scrisori" este dedicat unei discuții despre faptul că o condiție necesară pentru mântuire este munca spirituală, zelul (zelul), munca inteligentă, efortul și munca, lupta cu pasiunile cuiva "Deodată", scrie Teofan, "interiorul nostru nu este niciodată introdus în ordinea cuvenită, ci întotdeauna, după percepția unei bune intenții și favoarea harului contributiv prin sacramente, din nou, munca intensificată asupra sinelui, asupra propriei interne, se cere și se cuvine - muncă și efort, menite să distrugă dezordinea care domnește în interior și, în schimb, să stabilească ordinea și ordinea, urmate de pacea interioară și o stare constantă de bucurie a inimii Dezordinea din interior: știi asta de la experienţă Trebuie distrus: asta vrei, te-ai hotărât în acest sens Treci direct la eliminarea cauzei acestei tulburări " "Când sufletul se înalță la desăvârșirea Duhului", scrie după Sf Macarie Theophanes, - curățindu-se complet de toate patimile și, într-o comuniune inefabilă, venind în unitate și dizolvare cu Duhul Mângâietorului și fiind co-dizolvată de Duh, ea însăși se va învrednici să devină duh; apoi devine toată lumină, toate - un ochi, toate - bucurie, toate - liniște, toate - iubire, toate - har și bunătate Dar la urma urmei, acesta este "zborul în sine", scopul final al eforturilor ezoterice, atunci când ezotericul intră în adevărata lume a învățăturii sale (sufletul "însuși va putea deveni spirit"), unde lumea interioară a ezotericul transformat prin muncă se extinde spre exterior, ia locul exteriorului În aceste momente cu adevărat fericite și magice pentru ezoteric, toate idealurile lui sunt realizate (o persoană devine lumină, spirit, bucurie, calm, milă, har, bunătate), și nu numai mental, ci și real Cu toate acestea, pentru a atinge acest scop final, trebuie parcurs un drum lung și dificil Este nevoie de o hotărâre pentru a-și dedica viața slujirii lui Dumnezeu și deja în timpul vieții pentru a câștiga un paradis pământesc (așa este versiunea ortodoxă, isihastă a mântuirii ezoterice) Pentru atingerea acestui scop este nevoie de un zel și "gelozie" special, adică un cadru ezoteric pe card schimbarea de sine și realizarea mântuirii ezoterice Rugăciunea este necesară ca formă de meditație Ceea ce este nevoie este străduința constantă pentru Dumnezeu și desăvârșirea de sine în Dumnezeu, pe de o parte, și asceza, precum și excluderea dorințelor și pasiunilor care nu corespund realității ezoterice, pe de altă parte În acest moment, pot apărea întrebări firești: de ce toate acestea nu sunt viața religioasă tocmai în varianta Ortodoxiei isihaste? De ce este ezoteric? Ei bine, puteți spune așa, dar este mai bine, dimpotrivă, că aceasta este o versiune ezoterică a credinței religioase Pentru că, după cum am menționat, este important nu numai că vorbim despre Dumnezeu, despre rugăciune și lupta împotriva patimilor, ci și despre modul în care Dumnezeu este înțeles (și el este interpretat în două moduri: atât religios - ca persoană, cât și ezoteric - ca natură specială ), ce rol joacă rugăciunea (îți permite să treci din lumea pământească în lumea ezoterică - paradisul în timpul vieții), care este lupta împotriva patimilor (refacerea unei ființe umane într-o ființă spirituală, ezoterică) Și rugăciunea, credința în Dumnezeu și asceza pot fi o manifestare nu numai a unei atitudini și a vieții religioase, ci și a celor ezoterice Viziunea ezoterică asupra lumii a lui Teofan se manifestă și într-o interpretare aproape științifică a naturii spiritualității și a interacțiunii spirituale a oamenilor cu îngerii - ca eter, o energie luminoasă specială (ideile de eter, precum și ideile psihologice, au fost dezvoltate chiar în a doua jumătate a secolului al XIX-lea) "Dacă nu ai uitat", îi spune Feofan mentorului său, "o dată am început să vorbesc cu tine despre elementul subtil, pre-subțire, care este mai subțire decât lumina Numele ei este eter Lăsați-l să plece; Nu este vorba despre nume, este despre recunoașterea faptului că acesta există Recunosc că un astfel de element subtil există, totul pătrunde și trece peste tot, servind drept ultimă fațetă a existenței materiale În același timp, cred că toate spiritele binecuvântate plutesc în acest element - îngeri și sfinți ai lui Dumnezeu - ele însele fiind îmbrăcate în un fel de haine din același element Din același element este învelișul sufletului nostru (adică prin acest cuvânt spiritul, care este sufletul sufletului nostru uman) Sufletul însuși - spiritul este imaterial; dar coaja ei este făcută din acest element subtil, imaterial Din aceasta nu vă este greu să trageți concluzia că acel element universal cel mai subtil, din care aceste cochilii și în care se înalță toate spiritele, este și un mijlocitor pentru comunicarea reciprocă a sufletelor și spiritelor noastre cei Acum mergeți la sfinții lui Dumnezeu - Acel element, despre care vorbim, trece peste tot și nu întâlnește niciun obstacol nicăieri (ca Mântuitorul a intrat în camera de sus unde se aflau Apostolii cu ușa închisă) Ei locuiesc într-un anumit loc; dar când li se comandă sau li se permite, sunt transportați imediat la locul potrivit al acelui element și nu numai că nu întâlnesc obstacole, dar nici măcar nu văd Și când își întorc ochii spre pământ, adică pe noi păcătoșii, ne văd clar și pe noi numai că nu acest trup aspru al nostru, căruia nu le pasă, ci ne văd însuși sufletul, așa cum este, nu direct, ci prin coaja sufletului, asemănătoare cu carapacea lor și elementul în care trăiesc: căci starea sufletului este reflectată fidel în coaja sa Dacă vă rog să vă imaginați acum: doi oameni stau și vorbesc; în timp ce sufletul fiecăruia este configurat în felul său Fiecare dintre ei nu vede ce este în sufletul celuilalt, din cauza perdelei grosolane a trupului în spatele căreia se ascunde sufletul; iar îngerii și sfinții, dacă se uită la ei, își vor vedea sufletul așa cum este: căci ceea ce este și ceea ce este în el se reflectă în carapacea lui Dacă există gânduri și sentimente sfinte în ea, coaja ei este ușoară și cu fiecare sentiment sfânt este lumină într-un mod special Iar dacă gândurile și sentimentele nu sunt complet pure, atunci coaja ei nu este strălucitoare și din fiecare simțire impură se întunecă în felul său, arătând fie ca ceața, fie ca întunericul nopții Și aceasta este cum ne văd cereștile; și, judecând după ceea ce văd, dacă se bucură de noi sau se plâng " Aproape de ezoteric - și anume de doctrina karmei - este ideea dependenței destinului unei persoane după moarte de faptele bune pe care le-a făcut în timpul vieții (aici ideea de cauzalitate este implementată nu în cadrul cadru al științei, ci al realității sacre) "Dumnezeu ne-a dat această viață, ca să avem timp să ne pregătim pentru aceea Acesta este scurt, dar acela nu are sfârșit Dar, deși este scurt, și continuarea ei, puteți pregăti mâncare pentru o eternitate Fiecare faptă bună merge acolo ca o mică contribuție; din toate astfel de depozite se va forma un capital comun, a cărui dobândă va determina menţinerea deponentului pentru totdeauna Cine trimite mai multe contribuții acolo, conținutul va fi mai bogat; care este mai mic, iar conținutul va fi mai puțin bogat Domnul răsplătește pe fiecare după faptele lui Cei care, primind harul, nu l-au lăsat să acționeze în ei înșiși, ci l-au înghețat, la judecata lui Dumnezeu, vor lua mai întâi darul harului, și apoi scufundă-le în întunericul exterior Ideea de har despre care vorbește Teofan aici este extrem de interesantă; ea, împreună cu ideea de Spirit, oferă o legătură între construcțiile religioase și ezoterice, parcă "coase împreună" două ontologii diferite, două moduri de gândire Pe de o parte, Duhul și harul sunt acțiunea în om a lui Dumnezeu, forțele divine, pe de altă parte, natura spirituală a omului însuși Spiritul și harul sunt cele care refac natura veche a omului, acționând atât ca principiu religios, cât și ca principiu ezoteric "Ce este acest spirit? întreabă Feofan - Aceasta este puterea pe care Dumnezeu a suflat-o în fața omului, desăvârșindu-și creația Duhul, ca forță emanată de la Dumnezeu, Îl cunoaște pe Dumnezeu, Îl caută pe Dumnezeu și își găsește odihnă numai în El Venind la în vârstă și văzând părțile bune ale noastre, nu rareori suntem îngâmfați de asta, sau de alții - de noi, atribuindu-ne asta nouă înșine; între timp, tot ceea ce este bun în noi trebuie să fie atribuit harului lui Dumnezeu, care reface tot ceea ce este firesc în noi și dă multe direct din sine Pe lângă legătura teoretică prin ideile Spiritului și harului, ambele tipuri de conștiință sunt conectate datorită principiului paralelismului acțiunilor divine și ezoterice De exemplu, rugăciunea este, pe de o parte, o acțiune religioasă (apelul unei persoane la Dumnezeu și ajutorul lui Dumnezeu pentru o persoană), pe de altă parte, una ezoterică (transferul conștiinței prin pragul care separă această lume de cea ezoteric) , lume spirituală) Cu alte cuvinte, legătura dintre construcțiile religioase, ezoterice și științifice se realizează nu numai în gândire, ci mai degrabă în personalitatea însăși Și într-adevăr, Feofan din copilărie a fost introdus în credința ortodoxă și, prin urmare, s-a format ca persoană pe principiile construcției casei; pentru el sunt importante relațiile de îngrijire paternă, supunere, frică, ordine; era un om cu o conștiință naturalistă, adică recunoscând existența unei singure realități, în speță a realității lui Dumnezeu, în interpretarea dată de Biserica Ortodoxă Dar, în același timp, Feofan a fost un om cu gândire independentă, o personalitate strălucitoare, care a fost foarte influențat de ideile lui Palamas și ale bătrânilor athoniți O astfel de persoană își caută adesea propria cale individuală către Dumnezeu și o găsește, schimbând inconștient accentul: de la ideea de Dumnezeu-personalitate la ideea de Dumnezeu-natura (adică ideea de realitate ezoterică), de la ideea mântuirii religioase în Dumnezeu până la ideea căii către Dumnezeu - natură și asceză (adică ideea mântuirii ezoterice), de la ideea de natură creată de Dumnezeu până la ideea de o lume ezoterică care se supune propriilor legi Dacă ne întoarcem acum la dilema formulată mai sus, atunci soluția ei este evidentă Religia neagă doar acele învățături și doctrine ezoterice care fie nu au fost încă elaborate și nu sunt aduse în conformitate cu principiile religioase, fie nu are sens să facem acest lucru, deoarece discrepanțe între imaginile ezoterice și cele religioase (viziunea asupra lumii) sunt foarte mare De exemplu, este aproape imposibil să includeți Swedenborg în învățătura creștină canonică Trebuie recunoscut că, într-adevăr, mulți enoriași ai Bisericii Ortodoxe înțeleg creștinismul nu canonic, trecând prin personalitatea lor Dar asta, după părerea mea, nu înseamnă erezie În prezent, când viața privată și personalitatea devin în Rusia și mulți credincioși se simt ca o persoană, nu pot face altceva decât să se alăture personal credinței Formarea sufismului și influența acestuia asupra islamului În islam, formarea sufismului și convergența lui cu fundamentele religioase s-au petrecut altfel decât, să zicem, formarea isihasmului în Ortodoxie Allah este încă semnificativ diferit de Trinitatea creștină Islamul este fundamental în dezacord cu creștinismul în înțelegerea lui Dumnezeu, neacceptând dogma creștină a Treimii, considerând-o o concesie către politeism Baza islamului este afirmația că Dumnezeu nu este numai Unul, ci și Singurul În acest sens, crezul islamic neagă ideea întrupării Isus, conform credinței musulmanilor, nu este o persoană divină, ci doar profetul și mesagerul lui Dumnezeu ales (precum Avraam, Moise și Muhammad) Coranul spune: "El este Allah, nu există nicio zeitate în afară de El, rege, sfânt, pașnic, credincios, păzitor, mare, puternic, înălțat ( : - ) Allah este unul, Allah este veșnic, nu a născut și nu a fost născut și nimeni nu a fost egal cu el! ( : - ) Lăudat să fie Domnul tău, Domnul Maiestății, El este mai mare decât ceea ce Îi atribuie ei "( : ) Din punctul de vedere al musulmanilor, Allah nu poate fi înțeles antropomorf (Dumnezeu nu este un corp și nu este situat în spațiu), El este creatorul tuturor, adevărului (cunoașterii), voinței și puterii În orice religie, în timpul formării ei, se conturează două căi către Dumnezeu: cea obișnuită în cadrul instituțiilor sociale, de exemplu, biserica, care presupune o viață obișnuită cu lucrările și preocupările ei, și una individuală, aleasă, care necesită o persoană care să-și dedice viața, în principal mântuirii sufletului În al doilea caz, ascetul crede că ar trebui să părăsească viața obișnuită și să se concentreze asupra lucrării care duce la Dumnezeu pe calea cea mai scurtă Acesta este idealul mântuirii În ciuda întregii complexități a construcțiilor cabalistice, această învățătură se bazează pe o imagine destul de simplă care se încadrează în calea numită Există un Creator și o creație Creatorul a creat creația ca opusul ei, dar dorește ca creația să vină la El și să se bucure de ea Și a venit de la sine, din proprie voință și dorință Pentru a face acest lucru, Creatorul a creat lumile și de niveluri de ascundere și a stimulat creația ("punct în inimă") pentru a lucra spiritual și a lupta pentru Creator Creația merge la Creator, iar Creatorul sprijină și ghidează creația pe această cale Creația își învinge egoismul, iar Creatorul creează condiții pentru aceasta și, de asemenea, pentru ca creația să nu se oprească aici Pe măsură ce lucrarea spirituală este îndreptată spre reunirea cu Creatorul, lumile și nivelurile se deschid și se ridică, dorințele egoiste sunt înlocuite cu cele altruiste În principiu, cabaliștii cred că fiecare persoană în de ani va veni la Creator, după ce a experimentat numeroase renașteri (reîncarnări) Dar, dacă pornește pe calea mântuirii indicată de Cabala, va ajunge la Creator într-o singură viață "Omul", scrie M Laitman, "se naște în această lume astfel încât în timpul lui care, desigur, puțini ies consecvent și fără compromisuri În timpul formării sufismului, unul dintre motivele care a predeterminat alegerea căii mântuirii a fost faptul că elita conducătoare a comunității musulmane a încetat să respecte Coranul și obiceiurile care se dezvoltaseră sub profetul Mahomed "Și atunci izbucnește cearta intestină, conducătorii se abat de la legămintele de credință, sângele musulmanilor este vărsat Nu este de mirare că atât de mulți sunt îngroziți că ora răzbunării anunțată de Profet pare deja aproape Această teamă de răzbunare iminentă îi face pe credincioși să se pregătească pentru un răspuns apropiat, să se îndepărteze de toate bucuriile lumii pentru a evita pedeapsa și a primi răsplata promisă Aceste dispoziții, desigur, ar fi trebuit să agraveze atenția asupra hadithurilor, să-i forțeze pe credincioși să-și îndrepte toate eforturile spre urmarea Profetului, spre reproducerea cât mai atentă a tuturor detaliilor vieții sale private, așa cum era desenată în tradițiile idealizate (hadith-uri) sunt pilde și povești, în care prevederile normative ale Coranului sunt relevate pe exemplele acțiunilor Profetului sau ale celor mai apropiate persoane ale acestuia - V R \ Astfel, primii inițiatori ai mișcării sufite au fost rigoriștii severi din rândul muhadiților, care s-au opus puterii seculare feudalizate a omeyazilor Termenul "Sufi" nu exista încă în acel moment Denumirea obișnuită pentru oamenii de acest fel este zahid ("pustnic") sau abid ("slujitorul lui Dumnezeu") Activitățile lor nu se bazează pe alte teorii decât pe considerentele generale prezentate mai sus Diferențele lor față de cercurile largi de credincioși sunt, în primul rând, în intensitatea crescută a percepției religiei și, în al doilea rând, în anumite trăsături ale practicii religioase Așadar, pornind de la astfel de porunci ale Coranului: "și adu-ți aminte de Mine, ca să-mi amintesc de tine", ei au acordat o mare importanță menționării numelui lui Dumnezeu și s-au străduit să-și dedice tot timpul liber repetării cuvântului sacru Un loc important în viața lor a fost ocupat de distincția dintre halal ("permis") și haram ("interzis") Au existat lungi discuții pe tema ce fel de câștiguri pot fi pe deplin recunoscute ca "halal" Toată lumea a fost de acord că orice dar care vine de la purtătorii puterii sau din anturajul lor trebuie, fără îndoială, să fie luat în considerare viata pentru a descoperi lumea superioara Atunci el există în ambele lumi și după moartea trupului simte lumea spirituală în măsura în care a ajuns la ea în timpul vieții în trup Dacă în timpul șederii sale în această lume o persoană nu a ajuns în lumea superioară, sufletul său coboară din nou în această lume - își îmbracă un corp biologic tocmai în acest scop Sufletul poate dezvălui lumea superioară doar îmbrăcat într-un corp Din aceasta este clar că întreaga lume și șederea noastră în ea sunt destinate numai pentru ca noi să dezvăluim lumea superioară în timpul vieții noastre "(Laitman M Free will and the Historical Aspect of the Science of Kabbalah (Science of Kabbalah, www kabbalah info ) a ascunde "haram", deoarece averea conducătorilor nu se câștigă prin muncă cinstită, ci se obține prin violență Toate biografiile zahidilor din primele secole sunt pline de povești despre modul în care acești oameni evlavioși au refuzat categoric să accepte orice dar de la calif sau de la asociații săi Unul dintre ei chiar și-a considerat propriul pui interzis numai pentru că a zburat pe acoperișul unui războinic vecin din garda califului și a ciugulit grânele acolo Ei consideră că este de datoria lor să-i îndemne pe conducători, dar nu pot accepta nici măcar o bucată de pâine de la ei Nu este greu de ghicit că voi argumenta aici că personalitatea a fost cea care a lansat procesul de formare a sufismului, că primii sufiți, ca primii filozofi și ezoterici din Occident, au fost acei oameni ciudați care au acționat și nu au văzut ca toţi ceilalţi şi au încercat să-şi construiască propria viaţă Adevărat, complet pe baza islamului și a credinței în Allah Musulman ca individ, arată G R Baltanov în cartea "Femeia musulmană", este întotdeauna secundar în raport cu umma, societate, colectiv Din punctul de vedere al lui Baltanova, o persoană autonomă, independentă de opinia publică, de mediul în cultura musulmană, dacă nu rară, atunci nu ideală Omul este absolut autonom doar în materie de credință, în sensul că este responsabil în fața Atotputernicului În toate celelalte chestiuni, susține autorul femeii musulmane, el este ghidat de normele Ummah islamice Acele "întinderi private" (spațiu privat), de care sunt atât de preocupați locuitorii țărilor occidentale, referindu-se la autonomia relativă a ființei, spune Baltanova, cu greu există în Orientul islamic Și, cu toate acestea, abaterile de la norma generală au apărut constant în cadrul ummah (comunității) Citind biografiile marilor sufiți, este imposibil să nu ajungi la concluzia că aceștia erau personalități strălucitoare De la astfel de oameni au apărut zahide și abide Dar ce înseamnă o cale directă către Dumnezeu? Cel mai adesea, aceasta este credința că o persoană care este imperfectă din punctul de vedere al Coranului și al hadithurilor trebuie să lucreze cu sine pentru a se apropia de ideal, pentru a deveni ca Muhammad și alți profeți Este mai rar ca, în același timp, ascetul, el poate fi deja numit "mistic", ar trebui să fie aproximativ Bertels E Originea sufismului și nașterea literaturii sufite // Sufi Învierea la Adevăr M , Numărul zahidelor proeminente, spune Bertels, probabil că nu era foarte mare: în primele două secole ale islamului, sunt menționate aproximativ patruzeci de nume Dar, în primul rând, notează Bertels, este probabil să se fi păstrat doar numele celor mai mari reprezentanți ai mișcării, iar în al doilea rând, numărul aderenților din jurul lor a fost, trebuie să ne gândim, departe de a fi mic Baltanova G R musulman M , să te întinzi la Allah, să-l simți pe Dumnezeu, pentru că numai în acest caz, credeau misticii, poți să te asiguri că El există și te iubește "Elementul misticismului este cel mai clar exprimat în celebra primă femeie ascetică pe nume Rabia al-Adavia S-a născut între anii - și a murit la Basra în Ea provenea dintr-o familie foarte săracă, în copilărie a fost furată și vândută ca sclavă Cu toate acestea, sfințenia vieții ei i-a oferit ocazia să-și recapete libertatea După câțiva ani petrecuți ca pustnic în deșert, ea a venit la Basra, unde s-a adunat în jurul ei un grup semnificativ de oameni cu aceleași idei Extrem de interesante sunt improvizațiile-rugăciune păstrate pentru noi de surse, precum: "O, Gespodi, stelele strălucesc, ochii oamenilor s-au închis, regii și-au închis porțile Fiecare iubit s-a retras la iubitul său, iar acum sunt singur cu Tine Doamne, dacă Te slujesc de frica iadului, atunci dormi-mă în el, dar dacă Te slujesc în nădejdea paradisului, alungă-mă din el Dar dacă Te slujesc de dragul tău, atunci nu-mi ascunde frumusețea ta veșnică Ea și-a definit atitudinea față de Dumnezeu tocmai ca iubire (mahab-ba): "Dragostea pentru Dumnezeu m-a cuprins atât de mult, încât nu mi-a mai rămas nimic cu care să pot iubi pe oricine în afară de El!" Scopul iubirii Sclavii - un data, o legătură cu Dumnezeu Cum și-a imaginat această legătură, este dificil de stabilit acum Este foarte probabil ca ea să vorbească despre o întâlnire postumă, și nu despre tau-hid-ul misticilor de mai târziu Totuși, dacă următoarea zicală atribuită ei îi aparține cu adevărat, atunci ea ar fi putut avea câteva idei despre posibilitatea contopirii unei vieți cu Dumnezeu: "Am încetat să mai exista și am ieșit din mine M-am unit cu Dumnezeu și m-am dăruit cu totul Lui " Timp de câteva secole, sufiții bâjbâie și au pus la punct un fel de "tehnologie spirituală" care permite, din punctul lor de vedere, să se alinieze idealului lui Mahomed și, de asemenea (aceasta se aplică doar misticilor) să intre în contactul cu cea mai înaltă realitate Această tehnologie a fost cultivată mai întâi prin eforturile și isprava vieții sufiților individuali, apoi a fost reflectată pentru a o transfera altor asceți, iar în final a fost standardizată, ca să spunem așa, cu diferite variații în comunitățile sufite Tehnologia spirituală a inclus trei elemente principale: ideea căii în sine, stații și stări Opririle au fost înțelese nu atât ca opriri (acesta este unul dintre sensuri, nu cel mai important), ci ca caracteristici ale muncii spirituale la un anumit nivel Bertels Originea sufismului și nașterea literaturii sufite și a sufiștilor Învierea la Adevăr M , S - etapa dificilă a căii către Domnul În cele din urmă, statele au făcut posibilă verificarea mișcării și a lucrului pentru corectitudine Iată una dintre variantele unei astfel de tehnologii spirituale sufite "Începutul căii, prima stație este de obicei considerată tauba ("pocăință"), adică hotărârea de a rupe cu atitudinea formală obișnuită față de Sharia și de a se preda auto-îmbunătățirii Acesta este un act de convertire spirituală, care este de o importanță excepțională pentru călător Dacă în Sharia tauba înseamnă conștiința păcatului, pocăința, dorința de a nu repeta acest păcat, atunci în înțelegerea sufită acest concept se adâncește Orientarea unei persoane se schimbă, vine o convertire completă a gândurilor sale la Dumnezeu A doua etapă este recunoscută de multe autorități ca vara ("prudență") Cea mai caracteristică trăsătură a acestei etape este scrupulozitatea extremă în a face distincția între ceea ce este permis (halal) și ceea ce este interzis (haram) Această prudență duce în mod natural la a treia etapă, numită zuhd (cumpătare) Și aici sunt posibile diferite nuanțe: se poate abține de la păcat, de la exces, de la tot ce se îndepărtează de Dumnezeu, de tot ce este trecător În secolul X conceptul de zuhd de la respingerea unei rochii bune, a casei, a hranei, a femeilor se extinde la respingerea oricărei dorințe și a oricărei mișcări spirituale, ceea ce duce deja la tawakkul menționat mai sus, despre care vom vorbi mai detaliat mai târziu A patra etapă este fakr ("sărăcia") Inițial, aceasta este o condamnare voluntară la nevoie, un jurământ de sărăcie, o renunțare la bunurile pământești, care urmează ca o consecință a abstinenței efectuate consecvent Dar în viitor, acest concept este și el spiritualizat În lumina zicalului atribuit Profetului: "Sărăcia este mândria mea", fakr este deja înțeles nu numai ca sărăcie materială, ci ca conștiință a sărăciei cuiva "Treptat, odată cu această practică, începe un fel de autoobservare, controlul asupra stării mentale Un rol foarte important în dezvoltarea bazei teoretice a acestei autoobservări l-a jucat Abu Abdallah Haris ibn Asad al-Anazi al-Mukhasibi (născut la Basra, decedat la Bagdad în ) Spre deosebire de asceții timpurii, Mukhasibi avea deja o pregătire teologică completă și, prin urmare, putea încerca să creeze o terminologie exactă pentru predarea sa Cartea "Observarea drepturilor lui Allah" scrisă de el prezintă în de capitole bazele metodei "observării de sine" (muhasaba, de unde și porecla autorului) Muhasibi își pune sarcina de a urmări relația dintre acțiunile externe ale unei persoane și intențiile inimii sale O analiză extrem de amănunțită a celor mai secrete gânduri și mișcări ale sufletului îl determină să stabilească conceptul de "hal" - o stare extatică, care, după cum crede el, nu poate fi atinsă prin voința persoanei însăși, ci este trimisă în jos lui ca har divin Khal, de obicei, este o stare extrem de scurtă, poate chiar atemporală, pentru că este o iluminare instantanee, bruscă, colorată de tonurile cutare sau aceleia dispoziții "(Bertels Originea sufismului și nașterea literaturii sufi și sufi) Trezirea la Adevăr M , S ) înaintea lui Dumnezeu, adică conștiința de a nu avea nimic propriu care să nu provină de la Dumnezeu, până la și inclusiv stările mentale Dar, deoarece zuhd și fakr sunt asociate cu experiențe neplăcute pentru o persoană, din ele urmează a cincea etapă - sabr ("răbdare") - principala virtute a unui sufi Acest termen are multe definiții diferite, a căror esență este acceptarea supusă a tot ceea ce este greu de suportat După cum spune Junayd, "răbdarea este înghițirea amărăciunii fără a exprima neplăcere" Sabr în cele mai înalte manifestări ale sale duce la indiferență, la acceptarea calmă atât a harului trimis, cât și a încercărilor A șasea etapă este tawakkul ("încrederea în Dumnezeu") Etapa sa inițială constă în faptul că o persoană aruncă toate grijile legate de ziua de mâine, mulțumindu-se cu momentul actual și sperând că Dumnezeu va avea grijă de el mâine la fel cum a avut grijă de el astăzi Așa cum deja a remarcat că maqam-urile sunt stări stabile, realizate prin eforturile neobosite ale călătorului, anumite exerciții întreprinse de acesta Dar un alt fenomen al vieții spirituale nu a scăpat atenției psihologilor sufi - stările de spirit de scurtă durată, un fel de impulsuri care vin asupra călătorul în timpul călătoriei sale Ei au desemnat aceste stări cu termenul "hal" (pl ahwal), literal "o stare, un moment dat, trecător, schimbător" Khal, spre deosebire de maqam, nu poate fi atins prin propriile eforturi ale călătorului Aceasta este o milă divină trimisă de sus și care dispare la fel de instantaneu cum a apărut Acestea sunt: ) kurb ("proximitatea") este o stare în care o persoană se simte ca și cum stă în apropierea lui Dumnezeu, simte ochii Divinului îndreptați către el; ) mahabba ("dragoste") - un val de dragoste arzătoare pentru Dumnezeu, dătătorul tuturor binecuvântărilor (cf rugăciunile lui Rabiya); ) hauf ("frică") - o criză de groază, conștiință de păcătoșenie și incapacitatea de a-și îndeplini obligațiile față de Dumnezeu chiar și în cel mai mic; ) raja ("speranță") - o licărire de mângâiere la gândul la mila și iertarea lui Dumnezeu; ) shauk ("pasiune") și ) uns ("prietenie") - fenomene asemănătoare dragostei, dar care diferă ca caracter și intensitate; ) ytmanina ("liniște sufletească") - o stare de încredere fericită în mila lui Dumnezeu; ) mushahada ("contemplare") - o stare în care o persoană nu numai că simte apropierea lui Dumnezeu, dar, parcă, îl vede pe El; ) yakin ("încrederea") - cel mai înalt grad de conștiință a realității lumii spirituale, de neclintit de nimic" Bertels Originea sufismului și nașterea literaturii sufite și a sufiștilor Învierea la Adevăr M "S - Dacă fiecare sufi este o persoană și merge pe drumul său, atunci de ce tehnologia? Ei bine, în primul rând, toți au fost musulmani, au crezut în Allah, au crescut pe Coran și hadith-uri În al doilea rând, sectele, cercurile, școlile, mișcările, care uneori chiar au devenit dominante în viața socială, au jucat un rol uriaș în formarea sufismului În al treilea rând, se conturează treptat o practică de predare, axată pe transferul experienței ezoterice și ideilor sufi de la profesor la elev " Doctrina sufită deja în secolele IX-X transformat într-un sistem complex În aceeași perioadă, a apărut o organizare socială deosebită a sufiților Trecerea tarikat (calea) a necesitat cunoștințe speciale, fără de care o persoană care a încercat pe propriul risc și riscul să obțină perspective mai înalte, spirituale, ar putea plăti scump, pierzându-și sănătatea și mintea Prin urmare, deja în epocile timpurii s-a stabilit un obicei conform căruia oricine dorea să se dedice acestui mod de viață trebuia să aleagă un mentor spiritual care purta titlul de șeic sau pir, care înseamnă "bătrân" O persoană care a venit sub comanda unui șeic a fost numită murid (din arabă ch arad - "a dori") - "dorind", în esență, "a predat voința sa" (irada) șeicului său Muridul este obligat să se supună în mod absolut voinței șeicului, să îndeplinească orice instrucțiune fără îndoială, fără să se gândească nici la sensul sau la oportunitatea ei Aici este folosită adesea expresia: în mâinile unui șeic, un murid ar trebui să fie asemănat cu un cadavru în mâinile unui spălator de cadavre Tentația muridului începea de obicei cu o serie de teste menite să stabilească în ce măsură era cu adevărat impregnat de ideea de umilință Se dădeau instrucțiuni de natură umilitoare: trebuia să slujească altor murizi, să curețe latrinele comune, să adune spini pentru combustibil etc Șeicul îl pune pe murid să facă multe exerciții ascetice, să postească, să stea treaz noaptea, să citească Coranul în cele mai dificile și dureroase ipostaze, îl face să petreacă patruzeci de zile la rând în singurătate deplină în meditație și rugăciune Treptat, exercițiile încep să capete un alt caracter Șeicul reconstruiește gândirea muridului în gândire figurativă, simbolică și începe să dezvolte în el din nou perseverența și voința care poate depăși orice obstacol Este clar că, în timp ce se angajau într-un fel de psihologie experimentală, șeicii și-au dezvoltat în ei înșiși o serie de proprietăți care la vremea aceea făceau o impresie de miraculos, cum ar fi capacitatea de a induce o stare hipnotică la murid, a citit gândurile sale, etc Asemenea abilități ale șeicului, desigur, i-au creat reputația de sfânt și făcător de minuni și au contribuit la creșterea enormă a autorității sale Când șeicul a văzut că nu era nimic nou de învățat pe murid poate i-a dat așa-zisa ijaza - "permisiune" și i-a dat drumul, lăsându-l să adune elevi în jurul lui și să continue tradițiile profesorului său Încingerea muridului cu o centură specială, oferindu-i o cofă, îmbrăcarea unui sac (khirka) și diverse alte ceremonii care variau în funcție de diferite tradiții locale au servit ca semn extern de intrare sub conducerea șeicului În contextul unei astfel de educații și organizări a vieții, experiența individuală a unui individ sufi nu putea decât să fie transformată într-o tehnologie socială Cu toate acestea, sufiții importanți din când în când nu puteau fi de acord cu principiile canonice ale islamului Fiind personalități, ei au înțeles cea mai înaltă realitate și calea către ea în conformitate cu idealurile și aspirațiile lor Doar un exemplu dintre multe altele este lucrarea aceluiași Al-Hallaj Ontologia lui Hallaj dezvăluie familiaritatea lui clară cu filosofia greacă și, în schița sa principală, se rezumă la următoarele Dumnezeu, după el, este transcendent Înainte de începutul creației, El a vorbit singur, contemplând măreția substanței sale Așa s-a născut Iubirea Prima manifestare a Iubirii în Absolut a determinat pluralitatea atributelor și numelor Sale Dumnezeu vrea să-și contemplă Iubirea El își îndreaptă ochii către Eternitate și extrage de acolo asemănarea Sa, purtând toate atributele și numele Sale Această asemănare este marele om, Adam Formula "El este el" exprimă întregul concept într-o formă condensată Într-una dintre poeziile sale, Hallaj exprimă aceste gânduri astfel: Slavă Celui care le-a arătat îngerilor umanitatea sa ca secretul gloriei divinității sale strălucitoare, Și apoi s-a arătat creaturilor sale sub forma unui mâncător și băutor Așa că creația Sa a văzut-o cu proprii ei ochi, ca o privire care pâlpâie sub pleoapă Acest concept s-a format în mod clar sub influența doctrinei creștine despre Dumnezeu-om Toate versurile lui Hallaj, dintre care de rânduri au ajuns până la noi, sunt convorbirile spiritului său cu acest Duh divin despre iubirea lor reciprocă, expuse în cea mai frumoasă formă Dar trebuie subliniat că, spre deosebire de Rabi și, nu există absolut nicio imagine a iubirii trupești în poezia lui Hallaj Aceste versuri de foc, cu toată pasiunea lor, sunt complet lipsite de orice notă de materialitate Bertels Originea sufismului și nașterea literaturii sufite // Sufi Învierea la Adevăr M , S - Hallaj a trebuit să pună problema liberului arbitru, pentru, după cum am văzut, pe tot parcursul secolului al IX-lea această întrebare a jucat un rol extrem de important El o rezolvă astfel: Dumnezeu ne spune să facem bine, dar El prevede că vom face rău Decret - necreat, pre-etern, voință - creat Când Dumnezeu i-a ordonat lui Iblis să se închine în fața lui Adam, a fost un ordin oficial, nu un decret, altfel Iblis nu s-ar fi putut închina Astfel, Dumnezeu vrea ca păcatul să fie creat de oameni, dar nu de la ei Conștiința acestei contradicții este testul lui Dumnezeu asupra omului Hallaj a acceptat cu toată puterea această contradicție și de aceea a fost copleșit de setea de martiriu În discursurile pe care le-a ținut în piețele din Bagdad în ultimii ani ai predicii sale, a făcut un apel direct la public, rugându-i să-l ajute să sufere Astfel, vedem cum, din empirismul primilor zahid, mișcarea prin practică ajunge la crearea unei baze teoretice, sincretică în esență și în multe privințe aproape ireconciliabile cu jurisprudența Toate încercările cercetătorilor moderni de a înțelege ce au vrut să spună misticii sufi atunci când au vorbit despre stările lor atunci când se apropie de cea mai înaltă realitate, în opinia mea, nu vor fi convingătoare până când nu vom înțelege (nu vom reconstrui) idealurile și aspirațiile misticilor înșiși ca personalități La urma urmei, ei i-au atribuit lui Dumnezeu exact acele proprietăți de care aveau nevoie pentru a face următorul pas în propria lor evoluție Conform acestei înțelegeri a lui Allah, ei și-au înțeles stările Se spune că al-Hollaj a declarat: "Spiritul tău este amestecat cu spiritul meu, la fel cum chihlimbarul este amestecat cu mosc parfumat, suntem două spirite care trăiesc într-un singur trup" Acest lucru poate fi înțeles nu numai în sensul că pentru Hollaj valoarea dragostei era cea mai înaltă (pentru sufiți, o asemenea atitudine față de iubire este un loc comun), ci și în sensul că Hollaj, ca și Sf Augustin L-a simțit pe Domnul ca pe cel iubit Să luăm în considerare și modul în care Hollaj a interpretat imaginea lui Satan Când Allah, după ce l-a creat pe om, i-a poruncit lui Satan să se închine în fața acestuia din urmă, Satana a refuzat, răspunzând: "Nimeni altcineva" Nu înseamnă acest răspuns că Hollaj s-a simțit un mesia sau chiar un Hristos pe baza islamului, lucru confirmat și de dorința lui Hollaj de a suferi și de a fi martirizat în ultimii ani ai vieții Merită să acordați atenție încă un punct Pentru mulți sufiți, însăși mișcarea către Allah și experiențele (stările) asociate cu aceasta * Bertels Originea sufismului și nașterea literaturii sufite și a sufiștilor Învierea la Adevăr M S - , - a devenit un scop în sine, un mod de viață; în aceste procese s-a realizat personalitatea lor În acest caz, sufii s-au străduit nu atât să se apropie de Creator, cât să trăiască prin stările cauzate de apropierea de El Formarea unei astfel de realități, deplasată de la scopul principal al mântuirii, a fost facilitată, mai precis, a devenit posibilă pentru prima dată după includerea artei, în primul rând a muzicii și a dansului, în practica sufismului "Unul dintre aceste remedii s-a dovedit curând a fi deosebit de eficient Era muzică, instrumentală și mai ales vocală, combinată cu cuvântul artistic Ascultarea muzicii a fost introdusă în obiceiul unui număr de șeici și a primit numele tehnic "sama" (din arabă, samaa - "auzi", literalmente, "ascultă") Însuși nu a putut decât să provoace un protest ascuțit în cercurile credincioși ca o inovație inacceptabilă, incompatibilă cu Sharia și, prin urmare, aproape toate lucrările timpurii despre sufism (secolele X-XI) discută intens problema admisibilității acestuia Deși chiar și în mediul cel mai sufi, nu toată lumea a recunoscut admisibilitatea sama, dar totuși majoritatea, inclusiv sufiști moderati precum Ghazali, au considerat că nu este contrar Sunnei Textul clasic în favoarea sama este considerat a fi secțiunea extinsă "Ichiaulum ad-din", dedicată acestei probleme și inclusă într-o formă prescurtată în "Ki-mia-isaadat" În această secțiune, de interes deosebit este capitolul care dovedește că în sine nu poate fi înlocuit cu citirea Coranului și dă rezultate excelente Potrivit lui L Massignon, tradiția spirituală musulmană nu și-a revenit niciodată după moartea tragică a lui al-Hallaj, deoarece practica a fost întreruptă, care se baza pe o experiență mistică pur personală și directă Acest lucru este adevărat, dar numai parțial Într-o astfel de cultură, care era reprezentată de islam (mai larg Orientul), creativitatea individului, divergentă de mișcarea generală, nu putea decât să creeze tensiuni colosale Și vedem că diverși profesori și școli încep să lucreze pentru a armoniza sufismul cu islamul, pentru a include sufiții în mișcarea spirituală generală, pentru a îmbogăți Islamul însuși pe baza sufismului La urma urmei, pe de o parte, sufiții nu și-au negat niciodată identitatea musulmană și, pe de altă parte, care, dacă nu ei, au mers la Dumnezeu în cel mai direct mod și puteau transmite experiența lor altor musulmani După cum știm, eforturile unui număr de sufiți proeminenți, care au lucrat la sinteza islamului și sufismului, sunt în mare parte completate de munca lui al-Ghazali Bertels Originea sufismului și nașterea literaturii sufite și a sufiștilor Învierea la Adevăr M S - "Reînvierea teologiei" Ghazali consideră că este posibil să se realizeze în acest fel El introduce în ortodoxie o serie de elemente mistice împrumutate din sufism, introducând astfel un element de simțire, iubire și înviorează formalismul osificat Se poate spune că acest experiment a fost un succes deplin pentru el și că după el au rămas doar foarte puțini reprezentanți ai celei mai rigoriste ortodoxii care nu au dorit să-l urmeze într-o măsură sau alta Pe de altă parte, el pune la încercare toate prevederile sufismului, află care dintre ele poate fi în concordanță cu Sunnah și care sunt incompatibile cu ea și construiește un întreg sistem sufi moderat în care elementele iraționale, extatice sunt minimizate iar atenţia principală este acordată laturii rituale exterioare Așa se creează sufismul ortodox, acceptabil de vârful clerului, care devine mai puternic și, prin urmare, sfera de influență a șeicilor este redusă După Ghazali, sufismul încetează să mai fie proprietatea maselor urbane Drumul către castelul feudal îi este și el deschis De aceea, precum și datorită evenimentelor istorice din secolul al XII-lea, elemente ale învățăturii sufite pătrund în toate tipurile de literatură și continuă să mențină într-o oarecare măsură o astfel de poziție dominantă timp de câteva secole Comparând diferitele învățături ezoterice, vedem că probabil este necesar să distingem cel puțin două tipuri diferite de ezoterism În unele, învățăturile ezoterice unice creează indivizi singuri care sunt în mare măsură în opoziție atât cu denominațiunile religioase tradiționale, cât și cu societatea Așa sunt, de exemplu, conceptele ezoterice ale lui Krishnamurti, Daniil Andreev, Carlos Castaneda Un alt tip este învățăturile ezoterice, cum ar fi isihasmul și sufismul Aici realitatea ezoterică este Dumnezeu înțeles ca o natură specială Cu toate acestea, în isihasm rolul individului este probabil încă mai mare decât în sufism Dacă ne întoarcem acum la dilema formulată mai sus, atunci soluția ei este evidentă Religia neagă doar acele învățături și doctrine ezoterice care fie nu au fost încă elaborate și nu sunt aduse în conformitate cu principiile religioase, fie nu are sens să facem acest lucru, deoarece discrepanțe între imaginile ezoterice și cele religioase (viziunea asupra lumii) sunt foarte mare Bertels Originea sufismului și nașterea literaturii sufite și a sufiștilor Învierea la Adevăr M S Capitolul doi SCHIMBAREA CONCEPTELOR RELIGIOASE: DE LA POLITODIE LA UN SINGUR DUMNEZEU SI PE MAI MULT LA ÎNȚELEGEREA CONDIȚIONATĂ A CREATORULUI Fundal Distincțiile și caracteristicile religiei și ezoterismului indicate aici sunt încă insuficiente, întrucât nu am ținut cont de natura istorică a acestor fenomene Să umplem acest gol În literatură se spune adesea că în prima cultură - arhaică, numită pe bună dreptate animistă - au existat zei Cu toate acestea, această credință nu este altceva decât o generalizare nelegitimă Oamenii arhaici credeau că lumea este locuită de suflete și spirite, care conduc spectacolul, determină tot ce se întâmplă, inclusiv cu oamenii Fenomenele naturale, moartea, boala, norocul și așa mai departe, toate depind de spirite și suflete Zeii și credința în ei apar doar în cultura următoare - "regatele antice" și pentru a înțelege cum îi înțelegeau oamenii pe zei la acea vreme, este nevoie de cunoașterea trăsăturilor acestei culturi Cultura regatelor antice ia naștere la începutul mileniului V-V î Hr și continuă până la începutul erei antichității Putem vorbi despre trei premise principale pentru această cultură - aceasta este o cultură arhaică deja în descompunere (pe moarte), trecerea la agricultura pe scară largă și formarea orașelor, diviziunea pe scară largă a muncii și formarea sistemelor de management al puterii Să caracterizăm pe scurt aceste precondiții O persoană arhaică crede că fiecare ființă vie are un suflet nemuritor și o locuință (casă) în care locuiește, iar această locuință poate fi schimbată în funcție de circumstanțe (de exemplu, în timpul vieții este un corp, după moarte este un loc de înmormântare sau o țară a strămoșilor, sau un copac al vieții, sau o imagine a unei persoane) În conformitate cu această idee, o persoană înțelege moartea ca plecarea irevocabilă a sufletului din corp, boala ca o absență temporară a sufletului, un vis ca sosirea unui suflet străin în corp în timpul somnului (sau călătoria suflet în această perioadă), crearea de "opere de artă" (adică imagini cu oameni sau animale confecţionarea măştilor, cântatul la instrumente muzicale etc ) - ca evocare a sufletelor pentru a le influenţa Pe aceeași bază semantică se explică realități mai complexe, de exemplu, acțiunea forțelor naturale ca acțiune a sufletelor (spiritelor) vântului, apei, focului, pământului etc ; legătura oamenilor din familie și trib (au suflete comune care trec de la morți la cei vii); motivul nașterii copiilor în familie (tatăl-mirele împinge sufletele morților în trupul mamei-mireasă) A doua și a treia condiție preliminară pentru cultura regatelor antice sunt trecerea la agricultura pe scară largă, formarea orașelor (stil de viață urban), formarea sistemelor de control și putere Se știe că toate cele patru mari civilizații (Egipt, Babilon, India și China) s-au dezvoltat în procesul de dezvoltare a apei și a terenurilor adiacente marilor râuri (construirea de canale, baraje, irigarea pământului etc ), care a implicat colectivul , munca organizată de multe sute și mii de oameni Dar toate acestea au fost precedate de o trecere la diviziunea muncii, care abia se conturează în cultura arhaică, și la modul de viață urban Aceasta din urmă este o condiție prealabilă pentru putere și control, precum și pentru dezvoltarea unei noi viziuni asupra lumii În oraș devine posibilă schimbarea relațiilor și atitudinilor sociale arhaice față de altele noi Palatul regelui sau al marelui preot din oraș simbolizează centrele de putere și control; sferturi ale administrației regale (preoți), războinici, artizani, țărani și sclavi - o nouă organizare socială bazată pe diviziunea muncii și conducerea; locurile pentru comerț sau întâlnirile orașului reprezintă sfera comunicării sociale (societatea), zidurile orașului pentru protecție împotriva nomazilor și a altor dușmani conturează noi granițe sociale și întregul - regatul, poporul Înțelegerea istoriei formării regatelor antice arată că acestea au existat în condiții de încălcări continue asupra vieții și libertății de către popoarele sălbatice (nomade) și alte state Au supraviețuit și au înflorit doar acele popoare și state în care, pe de o parte, a fost posibil să se normalizeze și să reglementeze strict comportamentul unui individ, pe de altă parte, să se creeze "megamașini sociale", adică să se organizeze comportamentul social pe baza unei diviziuni clare a muncii și a managementului De exemplu, în regatul egiptean antic, "faraonul este întruchiparea unei zeități pe pământ, suveranul nelimitat al ambelor Egipte, conducătorul suprem, stăpânul și administratorul vieții și proprietăților supușilor săi" El guvernează prin "cărturari", care erau grupați în instituții speciale: "case" sau camere care se ocupau de diverse Rozin V M Culturologie pp - ramuri ale managementului "Administrarea raioanelor și a nomelor a fost organizată pe linia celei centrale Armata regulată, "trăgătorii", păzea granițele și menținea ordinea în interior Principala ocupație a locuitorilor era agricultura, care a înflorit pe solul excepțional de fertil al Văii Nilului Au înflorit și meșteșugurile și comerțul intern Țăranii liberi cultivau pământul; o parte semnificativă din produsele muncii lor a mers la vistierie și parțial turnate în magazinele de rezervă în caz de eșec a recoltei, o parte a fost cheltuită pentru întreținerea funcționarilor și a trupelor, pentru întreținerea preoților și a cultului public, pentru construcția și întreținerea a diferitelor clădiri publice și, în cele din urmă, o parte semnificativă a faraonului și-a luat pentru sine familia și curtea sa " Rețineți că așa înțelege istoricul modern structura economiei și distribuției Egipteanul însuși a văzut totul diferit: produsele muncii au fost create nu atât de oameni, cât de zei, mai precis, era rezultatul activității comune a oamenilor și a zeilor, iar o persoană (țăran sau artizan) și-a dat o parte din munca sa nu doar altor oameni (din ce motiv?), ci zeilor sau slujitorilor lor, pentru că, să zicem, faraonul era un zeu viu, iar preoții erau mijlocitori între zei și oameni Dar cum au apărut toate aceste idei, de exemplu, despre suflet și zei, ce ne interesează mai ales? În cadrul "schemologiei" și psihologiei , se poate oferi următoarea explicație Undeva la cumpăna a - de mii de ani î Hr e o persoană s-a confruntat cu faptul că nu știa cum să acționeze în cazurile de îmbolnăvire a colegilor săi de trib, moartea lor, când a văzut vise, imagini cu animale sau oameni pe care el însuși le-a creat, precum și într-o serie de alte situaţii de care depindea bunăstarea tribului Etimologia cuvântului "suflet" arată legătura acestuia cu cuvintele "pasăre", "fluture", "respirație", "umbră" Se poate presupune că conceptul de suflet ia naștere așa ceva Probabil, liderul tribului identifică din greșeală stările păsării (poate zbura din cuib, se poate întoarce la el, o părăsi pentru totdeauna etc ) cu stările umane de interes pentru el (moarte, boală, recuperare etc ) și apoi folosește legătura rezultată a statelor ca ghid în acțiunile lor De exemplu, dacă o persoană nu se trezește mult timp și încetează să mai respire, aceasta înseamnă că "respirația de pasăre" sa Ertel M A Orientul antic și eseuri despre istoria universală M , Use, S - Schemologia este o doctrină a schemelor elaborată de autor (vezi: Rozin V M Introducere în schemeologie Scheme în filosofie, cultură, știință, design M , ) Schemologia este o disciplină legată de semiotică Cu toate acestea, schemele nu pot fi reduse la semne plecat din trup pentru totdeauna Pentru ca "pasărea de respirație" care a zburat să nu rămână fără casă, trebuie să-și facă una nouă, în care să i se atribuie și corpul fără viață Așa ordonă liderul restului tribului, adică din punctul nostru de vedere să îngroape decedatul Explicându-și acțiunile altor membri ai tribului, liderul spune că o persoană are o suflare de pasăre care trăiește în corpul său sau zboară pentru totdeauna, dar uneori se poate întoarce Încercând să înțeleagă ceea ce s-a spus și să justifice astfel ordinele liderului și propriile lor acțiuni, membrii tribului sunt forțați să-și imagineze starea unei persoane ca starea unei păsări, ca urmare descoperă o nouă realitate - sufletul unei persoane Dacă lipirea de către lider a stărilor unei păsări și unei persoane a apărut întâmplător (de exemplu, a avut un astfel de vis sau, vorbind despre o pasăre care a părăsit cuibul, a numit-o accidental numele defunctului), atunci membrii tribului care încearcă să înțeleagă acțiunile și cuvintele liderului au această lipire (sens) apare ca urmare a eforturilor de a înțelege ceea ce a spus liderul și de a înțelege rezultatul real al noilor acțiuni Cuvintele neobișnuite ale liderului, care susține că o persoană are o suflare de pasăre, ajută la realizarea acestui proces de înțelegere și înțelegere Astfel de construcții semantice în schematologie sunt descrise ca fiind primele "scheme": o suflare de pasăre exprimă diferite stări ale unei persoane - moarte, boală etc Schemele îndeplinesc mai multe funcții: ajută la înțelegerea a ceea ce se întâmplă, la organizarea activității umane, la colectarea sensuri care anterior nu erau legate între ele, contribuie la identificarea unei noi realități O condiție necesară pentru formarea schemelor este sensul, adică înlocuirea în limbaj a unor reprezentări cu altele (în acest caz, a fost necesar să se reprezinte anumite stări ale unei persoane ca stări ale unei sufluri de pasăre) Inventând ideea de suflet, omul a fost capabil să acționeze în toate cazurile de mai sus; mai mult, se poate presupune că au supraviețuit doar acele triburi care au ajuns la conceptul de suflet Pe baza ideilor animiste se formează primele practici sociale (îngroparea morților, tratarea, interpretarea viselor, evocarea sufletelor și comunicarea cu acestea), precum și o înțelegere și viziune corespunzătoare asupra lumii (a fost locuită de suflete care au ajutat sau au făcut rău unei persoane) Și din nou, schemele au ajutat o persoană să extindă ideile animiste la cazuri și situații noi Cum ar fi Rozin V M Introducere în schema M , a fost posibil să înțelegem de ce în familie și trib toți oamenii sunt similari și interconectați? Mișcarea în schema sufletului: o pasăre s-ar putea muta de la un cuib la altul, în mod similar, sufletul defunctului s-ar putea întoarce în corpul unui copil născut într-o anumită familie (trib) Rezolvând unele probleme, omul arhaic a dat naștere altora, acestor trei, și așa mai departe până a reușit să ajungă la o înțelegere a realității (lumii), care în condițiile predominante asigură o viață socială stabilă Viziunea asupra lumii (imaginea lumii), caracteristică unei anumite culturi, este un fenomen destul de complex Este dat de multe scheme și cunoștințe Unele dintre aceste scheme și cunoștințe sunt independente, altele sunt interconectate Formarea unei viziuni asupra lumii poate fi ilustrată prin exemplul aceleiași culturi arhaice În această cultură găsim două tipuri principale de scheme, primul putând fi numit "local", al doilea "fundamental" Exemple de scheme locale sunt explicațiile arhaice (înțelegerea) eclipselor, cutremurelor și altele Schemele locale ajută la înțelegerea unui nou fenomen și acționează eficient (după standardele acestei culturi) De regulă, schemele locale sunt inventate pentru acest caz particular și nu sunt folosite nicăieri altundeva Iată un exemplu caracteristic - înțelegerea arhaică a eclipsei "În limba tupi", scrie E Taylor, "o eclipsă de soare este exprimată prin cuvintele: "jaguarul a mâncat soarele" Înțelesul complet al acestei fraze este încă dezvăluit de unele triburi prin faptul că împușcă săgeți în flăcări pentru a alunga fiara înverșunată de prada ei Pe continentul de nord, unii sălbatici au crezut, de asemenea, într-un câine uriaș care devora soarele, în timp ce alții au aruncat săgeți spre cer pentru a-și proteja luminarii de inamicii imaginari care i-au atacat Dar, lângă aceste concepte predominante, există și altele Caribii, de exemplu, și-au imaginat luna eclipsată ca fiind flămândă, bolnavă sau pe moarte Huronii considerau luna bolnavă și își înfăptuiau sha-rivarii obișnuiți cu câini trăgând și urlători pentru a o vindeca" Acest exemplu arată că schema semiotică în cultura arhaică (și, în mare măsură, în cele ulterioare) stabilește trei fațete ale fenomenului deodată: o expresie lingvistică (a fost necesar să se inventeze narațiunea în sine - "jaguarul a mâncat soarele " sau "luna moare"), înțelegerea care se întâmplă (discul soarelui scade, pentru că jaguarul îl mănâncă), în sfârșit, înțelegerea a ceea ce trebuie făcut (alungă jaguarul; și acolo vezi, în curând eclipsa se oprește - jaguarul eliberează soarele; adică omul arhaic era convins de eficiența înțelegerii sale) Taylor E Cultura primitivă M , S Acest sincretism al celor trei formațiuni principale - limbaj, comunicare și activitate, acționează în mod evident ca o condiție pentru rezolvarea problemelor cu care se confruntau periodic triburile arhaice (de exemplu, când începea o eclipsă, trăiau groază și nu știau ce să facă) S-au format atât schemele locale, cât și cele fundamentale ca condiții culturale pentru rezolvarea anumitor probleme Spre deosebire de schemele locale, cele fundamentale sunt folosite pentru a înțelege o gamă largă de fenomene naturale și sociale (în cultura arhaică, aceste două clase de fenomene nu diferă, în plus, adesea un subiect social se dovedește a fi un element și invers) Studiile arată că în cultura arhaică se pot distinge două tipuri principale de scheme fundamentale - "schema sufletului" și schemele derivate din acestea (spirite, reîncarnări - trecerea sufletelor de la morți la cei vii, schema "vânătorului- mire" și o serie de altele) și "arche" (totemuri, eroi culturali și primii strămoși, scheme ale creației și altele) Schemele derivate, la rândul lor, au fost obținute în două moduri În primul rând, ca să spunem așa, datorită "legăturii" schemei originare a sufletului de situații noi De exemplu, sufletele erau atribuite tuturor fenomenelor naturale de care depindea omul și care arătau ca niște viețuitoare; spre deosebire de sufletele omului, ele erau de obicei numite spirite Să presupunem că un râu se mișcă, dă apă și pește, dar poate revărsa și distruge locuințele; nu există nicio îndoială că este în viață și are suflet Apropo, atunci este clar ce trebuie făcut: pentru ca râul să nu omoare și să dea o mulțime de pești, spiritul său trebuie să aducă un cadou (sacrificiu), în schimb va ajuta A doua modalitate de a construi scheme derivate este de a crea scheme mai complexe din cele simple, ca în cazul explicării relației oamenilor dintr-o familie și un trib Acum o interpretare teoretică a culturii regatelor antice Zeii culturii regatelor antice Din punctul de vedere al cercetării moderne, esența culturii regatelor antice (dacă reconstruim viziunea asupra lumii) este următoarea atitudine: există două lumi - oamenii și zeii; zeii au creat atât viața, cât și oamenii, sacrificându-și sângele sau viața, ca răspuns oamenii trebuie să se supună zeilor și să-și "plătească pentru totdeauna facturile" (dau zeilor și, de fapt, pentru întreținerea templelor și a statului, parte și considerabil , a lor Unul dintre semnificațiile principale ale termenului "arche" înseamnă începutul, sursa, revenirea constantă la început muncă și proprietate); Literal, tot ceea ce face o persoană, face împreună cu zeii, o persoană nu se poate baza pe propria sa putere, succes, prosperitate, bogăție, fericire - doar de la zei, de la ei și nenorociri sau sărăcie Filosoful german Kurt Huebner, într-una dintre cărțile sale "Adevărul mitului", interpretează esența atitudinii unei persoane din cultura regatelor antice ca "experiență numinoasă" "Cu greu", scrie Huebner, "se poate găsi o introducere mai bună în interpretarea mitului ca experiență numinoasă decât în aceste cuvinte ale lui W von Wilamowitz-Mollendorff: "Zeii sunt vii Științele noastre că sunt alive se bazează pe percepția internă sau externă; nu contează dacă Dumnezeu este perceput în sine sau ca ceva care-și poartă influența * ^ > Dacă suntem transportați de gândire cu mii de ani în urmă, atunci comunicarea zeilor și a oamenilor ar trebui să fie recunoscută ca un eveniment aproape de zi cu zi , cel puțin zeii pot apărea în orice moment, iar dacă sunt invitați la un sacrificiu și o sărbătoare, atunci acest lucru ar trebui luat în serios "Tot ceea ce o persoană întreprinde în comunitate", scrie Huebner în continuare, "în primul rând, orice practică profesională, începe cu rugăciune și sacrificiu La ce nu contribuie Dumnezeu, la ce nu contribuie substanța lui, stimulând thymosul sau phrenul unei persoane (thymos în greaca veche este cap, iar phren este diafragma - VR), nu este însoțit de succes Athena Ergana, de exemplu, este zeița meșteșugurilor, olăritului, țesutului, roților, fabricării untului etc Olarii o cheamă în cântecul lor să-și întindă mâna peste cuptorul de olărit și să depună mărturie despre prezența zeiței în atelier " În mod similar, în Babilon a existat, de exemplu, un zeu al cărămizilor, a cărui funcție era să se asigure că cărămizile au forma corectă și se usucă rapid "Dacă oamenii trebuie să ia o decizie", scrie V Otto, "atunci este precedată de o discuție între zei" Pe scurt, toate acțiunile semnificative din punct de vedere cultural pentru o persoană, până la cele intime (de exemplu, zeii personali din Babilon au fost implicați direct nu numai în creșterea, ci și în concepția și nașterea tuturor membrilor familiei ), au fost efectuate de omul antic împreună cu zeii, iar aceștia din urmă doar au asigurat corectitudinea și succesul acestor acțiuni Huebner K Adevărul mitului M , S Ibid p , Klochkov I Cultura spirituală a Babiloniei: om, soartă, timp M , S Huebner K Adevărul mitului S Klochkov I Cultura spirituală a Babiloniei S Deci, principala caracteristică a zeilor lumii antice este că aceștia controlează o persoană, acționând împreună cu ea O altă caracteristică - fiecare profesie și specialitate avea propriul zeu patron (zeu fierar, zeu olar, zeu război etc ) Dar mai este un lucru - zeii, spre deosebire de oameni, sunt nemuritori Înțelegând caracteristicile enumerate ale zeilor, se poate presupune că zeii sunt o conștientizare mitologică (constituind) a unei noi realități sociale - diviziunea muncii și sistemele de control (puterea), respectiv, relația omului cu zeii exprimată în forma mitologică participarea omului la diviziunea muncii și la sistemele și autoritățile de control Într-adevăr, puterea zeilor și participarea lor la viața oamenilor au făcut posibilă înțelegerea și explicarea nevoii de muncă colectivă și de subordonare față de șefii din ea Zeii profesiilor - explicați diviziunea muncii Nemurirea zeilor - înțelegeți faptul că "megamașinile" (armata, regele, "casele", templele etc ), pe care zeii le personificau, s-au păstrat și au continuat să funcționeze indiferent de moartea oamenilor individuali Din punct de vedere al mecanismului, descoperirea realității zeilor seamănă cu procesul care a condus la conceptul de suflet Doar aici, pentru a aduna semnificații diferite și a dezvălui o nouă realitate, au fost necesare scheme mai complexe și anume, idei despre zei Aceste scheme stabilesc viziunea asupra lumii și prima realitate religioasă din istoria culturii În realitatea religioasă, unele evenimente sunt permise, iar altele sunt excluse De exemplu, Dumnezeu poate să creeze tot ce își dorește, să se mute în oricine sau în orice, poate chiar obligat să ajute o persoană dacă aceasta din urmă i-a făcut un sacrificiu sau a dat o parte din produsul pe care l-a produs, funcția lui Dumnezeu este de a ghida o persoană , altul, cum spuneau sumerienii, - "să blocheze calea demonilor" (aceștia din urmă nu mai sunt suflete care provoacă boli, ci adevărate creaturi ticăloase care se află în relații dificile atât cu oamenii, cât și cu zeii), etc În același timp , în realitatea religioasă nu este permisă primatul sufletelor sau spiritelor, ele trebuie cu siguranță să se supună zeilor, lucru evident din mitologie Așadar, în cultura regatelor antice, ideile despre zei și relația lor cu oamenii au fost punctul de plecare, stabilind pentru persoana de atunci "realitatea imediată", adică ceea ce există Deși din punct de vedere al reconstrucției culturale, zeii sunt introduși pentru a justifica includerea omului în noi practici bazate pe diviziunea muncii și management vertical rigid, pentru cel mai vechi om, zeul este principala realitate existentă Natura schematică și psihologică a acestei realități nu o face virtuală al, deoarece pe baza conceptului de zei, omul antic a construit practici destul de reale și a obținut rezultatele de care avea nevoie O condiție necesară pentru formarea unei viziuni asupra lumii și a realității imediate în cultură sunt încă trei formațiuni - "practici sociale", susținându-le la nivel de limbaj și conștiință "discursuri fundamentale", bazate pe practici și discursuri "instituții sociale" " De exemplu, formarea ideilor despre sufletul arhaic a condus, pe de o parte, la formarea unor practici sociale adecvate (înmormântare, tratare, interpretare a viselor, evocare a sufletelor și comunicare cu acestea, sacrificiu), pe de altă parte, discursuri fundamentale (adică idei despre moarte, boală, vise, sufletul însuși) În mod similar, formarea ideilor despre zeii păgâni a condus, în primul rând, la o modificare a practicilor de bază ale culturii arhaice, de exemplu, după moarte, sufletul uman a fost escortat în țara morților, unde a ascultat de zeul morții, iar înțelegerea a ceea ce este înmormântarea se schimbă în consecință În al doilea rând, se conturează și o serie de noi practici sociale - îndumnezeirea regelui, prezicerea destinului, mistere comune cu zeii și altele Noi practici au evoluat împreună cu discursurile înrudite, cum ar fi calculele destinului și miturile care descriau misterele La rândul său, includerea unei persoane în noi practici și discursuri determină auto-organizarea psihicului său, care se manifestă prin formarea unei noi viziuni, descoperirea unei noi realități de către o persoană, cum a fost, de exemplu, caz când se formează idei despre sufletul arhaic sau zeii păgâni Cu alte cuvinte, urmând lui M Foucault, susțin că conștiința unei persoane dintr-o anumită cultură este un artefact, se dezvoltă ca răspuns la includerea unei persoane în noi practici și discursuri sociale Rezuma Din punct de vedere al reconstrucției culturale, Zeii lumii antice sunt o invenție, care, totuși, devine realitate, definind viața și viziunea lumii a unei persoane din cultura regatelor antice În acest sens, este imposibil chiar să se afirme că o persoană din această cultură crede în existența zeilor Aceasta este ceea ce putem spune, proiectând asupra ideilor străvechi despre credință Pentru vechii egipteni sau sumerieni, zeii nu sunt credință, ci realitate imediată (așa cum nu are sens să spunem: noi credem în existența oamenilor sau a naturii - aceasta nu este credință, ci dovezi) Spre deosebire, de exemplu, de Dumnezeul creștin, zeii lumii antice nu sunt transcendentali, în sensul că nu există undeva Acolo, ca "calea, adevărul" și creația" (Sf Augustin), ca taină și iubire, ca ceva de neînțeles și supranatural Zeii păgâni trăiesc aici în această lume, stau în spatele tuturor, ajută sau se înfurie, iartă sau pedepsesc Sunt aproape ca oamenii, doar mai puternici Credința într-o multitudine de zei, așa cum am încercat să arătăm, presupune și un tip special de cultură bazat pe diviziunea muncii, managementul vertical al activității muncii, viața colectivă și nesingularitatea individului în societate Ea presupune și un tip special de conștiință, și anume, mitologia, dată în principal de scheme Realitățile sociale din aceste scheme sunt personificate în imaginile oamenilor sau animalelor, care au oferit înțelegere oamenilor de atunci Nu este clar ce este o armată, dar este clar că există un zeu al războiului: el este și un om, numai superputernic și superputernic, a cărui ocupație principală, așa cum spunem, cu un războinic profesionist, este război O persoană nu și-ar putea imagina încă diviziunea muncii, dar să-și imagineze că există diferiți zei responsabili pentru diferite profesii, ajutând maeștrii din fiecare dintre ele, acest lucru a fost destul de accesibil unei persoane din cultura regatelor antice Merită să acordați atenție încă un punct Ideea zeilor este doar un centru semantic și vizual de viziune asupra lumii și realității, în cadrul căruia omul lumii antice a înțeles toate principalele fenomene care l-au interesat și l-au afectat: elemente naturale, realități sociale, naștere și moarte Іѵ Dumnezeu creştin În cultura Evului Mediu găsim o cu totul altă viziune despre lume și realitatea sacră: în loc de mulți zei, există un singur Dumnezeu în trei persoane Înainte de a caracteriza înțelegerea medievală a credinței (și aici este deja o credință cu drepturi depline, deoarece aproape fiecare persoană, "Și noi înșine", scrie Sf Augustin, - în noi înșine recunoaștem chipul lui Dumnezeu, adică acest Triplu cel mai înalt > Căci și noi existăm, și știm că existăm, și iubim aceasta ființa și cunoașterea noastră Referitor la aceste trei lucruri, nu ne este frică să fim înșelați de un fel de minciună care are aparența de plauzibilitate Fără fantezii și fără niciun joc de fantome, este extrem de sigur pentru mine că exist, că eu știi asta, că iubesc Nu mă tem de nicio obiecție față de aceste adevăruri din partea academicilor care ar putea spune: "Dar dacă ești înșelat?" Dacă sunt înșelat, atunci eu exist deja, căci cine nu există nu poate fi, desigur, înșelat "( Spovedania Augustin Aurelius M , S - ) începând din secolele - , a hotărât în mod deliberat cu ce zei va fi, dacă va fi cu creștinii sau nu), să ne punem întrebarea de ce se termină antichitatea, care aparține pe jumătate culturii regatelor antice ( la urma urmei, oamenii antici, în ciuda tuturor "învățăturii" lor, nu s-au despărțit niciodată de zei) De ce a înlocuit Evul Mediu cultura antică? Un motiv este bursa Faptul este că formarea filozofiei și a științei a condus din ce în ce mai mult la o regândire a mitologiei antice: credința în zei s-a slăbit treptat, comploturile mitologice au devenit condiționate Dacă mai devreme în perioada antichității clasice, o persoană nu a observat comportamentul ciudat al zeilor, comportându-se ca oameni obișnuiți, atunci cu cât mai departe, cu atât aceste contradicții i-au atras atenția Criza atitudinii mitologice nu a însemnat însă o respingere completă a credinței în zei, pe care se sprijinea înțelegerea vieții și a morții Apropo, înțelegerea tradițională mitologică a morții nu i se mai potrivea persoanei Să trăiești pentru totdeauna ca o umbră, doar amintiri - o astfel de perspectivă a încetat să satisfacă o persoană Adevărat, merită remarcat faptul că o persoană din antichitate este diferită de cea din perioada clasică a culturii regatelor antice Alături de individul colectiv, care nu s-a deosebit de comunitatea socială, apare "personalitatea antică" și determină tot mai mult evenimentele Cercetările mele arată că formarea personalității antice s-a datorat tranziției la un comportament independent și construirea conștientă a vieții cuiva, care a implicat inventarea de scheme speciale și formarea de noi idei despre sine ca sursă de autoguvernare (" Așa se întâmplă cu adevărat, atenieni: - zice Socrate la curte, - unde s-a pus cineva, crezând că acesta este cel mai bun loc pentru el > acolo trebuie să îndure primejdia, fără să țină seama de nimic altceva decât de rușine - nici moartea, nici altceva " ) Personalitatea antică se constituie prin rezolvarea problemei relației cu tradiția existentă, altfel nu ar putea exista în cultură Comportamentul independent în acest caz este construit ca un compromis între nevoia de a respecta tradiția (mituri și obiceiuri) și depășirea acestei tradiții Dacă în zorii culturii antice Socrate decide acest compromis, de fapt, în favoarea individului, oferind societății ateniene să-l urmeze, atunci la sfârșitul culturii, Apuleius tinde spre concesii și cooperare reciprocă acuzat de Platon Apologia lui Socrate//Sobr cit : în volume T M , S păcate similare (a fost acuzat de un mod neobișnuit de viață, înșelăciune și practicarea magiei), Apuleius se apără cu succes, iar argumentul său principal este că eu sunt un filosof și un călător și, prin urmare, pot trăi diferit decât toți ceilalți ( mă spăl pe dinți, mă uit în oglindă și altele) și mă angajez în știință (magie); și important, instanța este de acord cu el În plus, Apuleius nu cere necazuri ca Socrate, nu spune curții: orice ai face, tot eu îmi voi rămâne fidel, cu toții trăiești greșit, în loc să dobândești adevăr și virtute, te îmbogățești și ipocrit Și cu toate că Apuleius este personalitate, de exemplu, spune următoarele: "Nu este necesar să te uiți unde s-a născut o persoană, ci care sunt obiceiurile lui, nu în ce pământ, ci după ce principii a decis să trăiască viaţa lui" (italicele mele - V R ) Principalele forme de socializare pentru personalitatea antică în curs de dezvoltare au fost mai întâi curtea și teatrul, iar apoi filozofia li sa alăturat Începând cu Platon, problema înțelegerii personalității este din ce în ce mai interesată de filosofi Evident, nu le-au plăcut experiențele sincretice din teatru, unde modelele raționale de comportament independent nu puteau fi separate de emoții și alte experiențe Instrumentul principal de comunicare a diferitelor personalități între ele, precum și cu societatea antică, devine mai întâi raționamentul nestandardizat, iar apoi gândirea (adică raționamentul care este construit conform regulilor logicii folosind categorii și concepte) Raționamentul a făcut posibilă punerea în mișcare a ideilor individului, îndreptându-le în direcția necesară individului care gândește Este extrem de important ca gândirea corectă să oblige gânditorul să recreeze realitatea, să organizeze cunoștințele despre realitate într-un mod nou și, în cele din urmă, să vadă diferit Începe munca complexă și procesul de formare a unor noi idei raționale despre realitate În ciuda faptului că ideile religioase și mitologice despre toate acele obiecte care sunt gândite continuă să existe Lumea se dublează și devine o sursă de contradicții Depășirea acestor ciocniri duce atât la transformarea ideilor religioase și mitologice, care încep să includă fragmente de gândire și reacționează la o înțelegere personală a evenimentelor, cât și la structurile gândirii antice care permit "începuturi" speciale ale raționamentului, de exemplu, zeii platonici sau mintea lui Aristotel Dar să continuăm discuția despre motivele trecerii de la antichitate la Evul Mediu Apuleius Scuze sau discurs în apărarea propriei persoane împotriva acuzațiilor de magie Metamorfoze în cărțile XI Florida M , S Rozin V M Cultura antica Studii-cercetare M , Până la sfârșitul antichității, criza a afectat și instituțiile sociale, care au asigurat multă vreme reproducerea culturii, în special, au permis rezolvarea conflictelor dintre oameni, precum și un individ cu o societate polis Aproape toate instituțiile antice (administrație publică, justiție, armată, familie, gândire) erau în criză, nemulțumind cetățenii Cunoscutul istoric al Evului Mediu D M Petrushevsky arată că la începutul primelor secole nici măcar siguranța personală a unei persoane nu mai putea fi garantată Drept urmare, în primele secole ale noii ere, omul antic începe treptat să transfere altor persoane (în primul rând celor care îi pot asigura siguranța și protecția) o parte din drepturile sale de cetățean liber Pe această bază, scrie Petrushevsky, relațiile contractuale și corporative, atât de caracteristice Evului Mediu, încep să prindă contur Nu sclavie și iobăgie, ca în Orient, ci relații contractuale corporative, care presupun păstrarea anumitor drepturi și libertăți ale omului De asemenea, istoricul indică o astfel de împrejurare precum schimbarea pe scară largă a "materialului uman": barbarizarea societății antice a dus nu numai la diluarea sângelui roman, ci, mai semnificativ, la asimilarea popoarelor de la alte niveluri și etape ale sociale şi dezvoltare culturală Roma nu a fost doar distrusă de barbari, a existat o sinteză culturală pe baza căreia a apărut o nouă civilizație, ceea ce explică parțial de ce idealurile Imperiului Roman și instituțiile sale nu au murit niciodată în Evul Mediu, precum și formarea, în ciuda economiei de subzistenţă şi formelor locale-private de statalitate a unei viziuni culturale unice asupra lumii Dar ideile creștine despre crearea lumii "din nimic" în câteva zile, întruparea lui Dumnezeu în om, imaculata concepție, învierea lui Hristos, sunt mai plauzibile decât zeii păgâni, cu toate contradicțiile lor? Dându-și seama de acest lucru, filozofii antici i-au numit nebuni pe primii creștini Dar dacă te gândești bine, pentru omul obișnuit din acea vreme, totul nu părea atât de clar Da, toate momentele enumerate ale învățăturii creștine erau de neînțeles Dar, pe de altă parte, învățătura creștină promitea mântuirea dincolo de mormânt și viața veșnică, nu ca umbre, ci ca iubit de Dumnezeu Ea făgăduia pedeapsă celor săraci și drepți și, dimpotrivă, pedeapsă celor care erau înfundați în tot felul de păcate Hristos a fost un model de om și Dumnezeu nou, care a iubit oamenii, a suferit pentru ei, și-a asumat de bunăvoie păcatele și Petruşevski D M Eseuri din istoria societății și statului medieval M , S - nu poate fi mai atractiv Hristos s-a adresat direct tuturor oamenilor cu un cuvânt de îndemn, de instruire și de speranță În loc ca o mulțime de zei antici să tragă o persoană în direcții diferite, Dumnezeul creștin, chiar dacă în trei persoane (acest lucru, desigur, trebuia înțeles), era o unitate reală, atât de dorită de o persoană în timpul crizei și colapsului a culturii antice Spre deosebire de zeii antici, atât de asemănători cu oamenii obișnuiți, încât chiar și o îndoială s-a strecurat - erau zei, Dumnezeul creștin era transcendental, perceput ca un mister În cele din urmă, după ce a creat lumea "din nimic" și făgăduind că o va desăvârși la Judecata de Apoi, când lumea va trece, Dumnezeul creștin a inclus omul într-un grandios mister cosmic, în ființă, al cărui scenariu cerea de la un creștin nu doar așteptare intensă, ci transformare și fapte Participarea la acest mister, care a atras mult mai mult decât soarta la amintirea veșnică a vieții anterioare, era posibilă numai cu condiția ca spiritualitatea să fie revelată într-o persoană, în bătrânul omul Noului Testament Tocmai aceste merite ale doctrinei creștine au făcut-o probabil interesantă la început pentru o persoană neliniștită din lumea antică în declin rapid și apoi, necondiționat și fără îndoială adevărată Și din moment ce învățătura creștină a fost acceptată, a devenit adevăratul cuvânt despre ceea ce există, ce este mântuirea, atunci totul a trebuit să fie acceptat - povestea din Vechiul Testament despre crearea lumii, despre Dumnezeu Tatăl, Fiul și Sfântul Spirit, despre Adam și Eva, și multe altele expuse în Vechiul și Noul Testament Și ce se întâmplă cu gândirea, filozofia și științe? Din moment ce cultura se schimbă, se schimbă și viziunea asupra lumii și a realității, se schimbă instituțiile sociale și, în sfârșit, persoana, inclusiv personalitatea Gândirea este acum folosită într-un mod diferit, și anume ca instrument de combatere a viziunii antice asupra lumii și mijloc de stabilire a unei viziuni creștine asupra lumii Aceasta din urmă, crede Svetlana Neretina, explică nesepararea cunoștințelor medievale de lanțul imperativelor etice, ceea ce face posibilă atribuirea unor astfel de cunoștințe eticii Neretina arată că în filosofia medievală se discută și natura persoanei, sub acesta din urmă Tertulian înțelege "firea dublă neamestecată unită într-o singură Persoană - trupul și chipul lui Hristos" Creatorul nu numai că și-a întipărit chipul în trupul omului, ci și, după ce l-a înviat pe Hristos, a dat oricărei persoane un gaj și o imagine a mântuirii viitoare Neretina S S Minte fidelă Despre istoria filosofiei medievale Arhanghelsk ; Neretina S S Cuvânt și text în cultura medievală Istorie: mit, timp, ghicitoare M , Să comparăm personalitatea antică cu cea medievală Primul era centrat în primul rând pe sine, fiecare om antic - pe zeul său, zeii înșiși erau nenumărați Creștinismul și-a propus să reorienteze comportamentul independent al unei persoane, am spune astăzi, să schimbe personalitatea, iar în locul unei multitudini de zei, să introducă unul O persoană trebuie să ia acum în considerare opinia și cerințele nu numai ale comunității în care a trăit, ci și ale statului în ansamblu, iar acesta din urmă a fost interpretat atât laic, cât și sacru, ca "Orașul lui Dumnezeu" Creștinismul a transferat atenția unei persoane de la mulți zei păgâni către un singur Dumnezeu, de la cetățenii antici liberi și "egali", către vecinii lor Dacă prima poruncă este "Iubește-L pe Dumnezeu", atunci a doua este "Iubește-ți aproapele ca pe tine însuți" În cele din urmă, ideea de bine ca comportament rațional a fost înlocuită cu ideea de iubire și ajutor dezinteresat Hristos merge la Calvar nu pentru că raționează, cântărește și speră să primească ceva în schimb, ci pentru că iubește oamenii Dumnezeu este iubire, așa cred majoritatea creștinilor Cu alte cuvinte, personalitatea medievală diferă de cea antică într-o structură diferită a comportamentului independent În ambele cazuri, comportamentul este independent, doar în acest caz se poate vorbi de o personalitate Dar personalitatea antică se caracterizează prin opoziția ideilor și idealurilor personale cu polis, precum și prin înțelegerea binelui ca calcul și acțiune rezonabilă; de exemplu, când Aristotel a încercat să înțeleagă ce este dreptatea, el o definește astfel: acesta este un comportament care respectă legile și care satisface formula - "mijlocul dintre beneficiu și rău" este corect Aici binele este înțeles clar ca calcul, comportament rezonabil În Evul Mediu, comportamentul independent implică o orientare către comunitate, "Orașul lui Dumnezeu" și aproapele, precum și un comportament dezinteresat și iubire creștină În ansamblu, din punct de vedere teoretic, organismul social medieval arată ca un monstru Pe de o parte, personalitatea și gândirea sunt păstrate și chiar în unele privințe îmbunătățite, pe de altă parte, scenariul cultural de bază nu este distribuit, viziunea creștină asupra lumii își subordonează rigid toate celelalte sisteme semiotice Pe de o parte, biserica și puterea regală sunt singura putere, iar atât biserica, cât și regele își declară prioritate puterii supreme, pe de altă parte, de fapt, în cultura medievală, pe lângă cele numite, există sunt multe alte surse de putere Același lucru este valabil și pentru societate: pe de o parte, toți sunt creștini, pe de altă parte, romani, germani, gali și așa mai departe Imprimarea unor contoare similare discursurile se aplică și tuturor sistemelor de susținere a vieții (economia medievală, economie, educație, stat) Dar să vedem cu ce proprietăți este înzestrat Dumnezeul creștin Ca Treime, el combină în sine, deși într-o formă transformată, principii complet diferite În primul rând, reprezentările religioase ale culturii regatelor antice (Dumnezeu Tatăl, Madona, numeroși Sfinți) În al doilea rând, o concepție sacră cu totul nouă - Dumnezeu Fiul, Hristos, care, de fapt, se comportă ca o persoană și este un intermediar între Dumnezeu și om, despre care Augustin o discută la începutul Evului Mediu "Am căutat o cale", scrie el, "pe care să dobândesc puterea necesară pentru a mă bucura de Tine și nu am găsit-o până nu am apucat "Mijlocitorul între Dumnezeu și oameni, Omul Hristos Isus", care este " care este peste tot Dumnezeu, binecuvântat în veci " În al treilea rând, a treia ipostază a lui Dumnezeu - Duhul Sfânt vă permite să înțelegeți și să înțelegeți o varietate de interpretări mistice ale lui Dumnezeu, variind de la antichitate târzie, gnostică, terminând cu cele ezoterice în cadrul tradiției creștine O caracteristică sacră importantă a Dumnezeului creștin este planul său de a crea lumea și omul, conducându-i printr-o serie de transformări meta-istorice și completând viața pământească (Judecata de Apoi, iertarea păcătoșilor, unirea tuturor cu Mântuitorul) Dar, pe lângă caracteristicile sacre reale ale Creatorului în Evul Mediu, El este înzestrat cu proprietăți complet pământești și raționale Augustin afirmă deja că Dumnezeu este iubire, calea, adevărul, creația Caracteristicile nu mai puțin comune sunt că Dumnezeu este un mister, că El este atotputernic și atotbun Gânditorii medievali i-au atribuit lui Dumnezeu alte caracteristici raționale Dacă ne gândim la trăsăturile culturii medievale (convergența ideilor antice și creștine în ea, sinteza a două modele antropologice ale omului - colectiv și individual, valoarea transformării lumii și a omului ) și le comparăm cu caracteristicile Augustin Mărturisire S "M-am uitat înapoi la lumea creată și am văzut că Ție îți datorează existența și este cuprinsă în Tine, dar într-un mod diferit, nu ca în spațiu; Tu, Atotputernicul, ține în mână, în adevărul tău, căci tot ce există este adevărat, de vreme ce există" (Ibid , p ) "Fără paradoxurile transformării", scrie Bible, având în vedere relația în cultura medievală a două culturi ("înaltă" ecleziastică, științifică și "jos", populară), precum și două voci ("Scolastică" și "Simplu") , - nu ai cum să te descurci Nici în viața reală a Evului Mediu, nici în studiul acestei vieți Când Caesar of Areates scrie: "Trebuie să avem grijă și de suflet, când ne cultivăm câmpurile", când el kami al Dumnezeului creștin, atunci din nou putem face o ipoteză, conform căreia Dumnezeu este o construcție mentală și figurativă creată de un om medieval, pusă ca realitate principală, imediată, exprimând într-o formă schematică principalele trăsături ale culturii medievale Da, Dumnezeul creștin este perceput de omul medieval în mod naturalist - ca un supraom (deși este o persoană care este dată "după chipul și asemănarea" lui Dumnezeu, dar de fapt, dimpotrivă, Dumnezeu este dat "după chipul și asemănarea" unei persoane), ca Treime la persoanele ipostatice (vezi, de exemplu, "Treime din Rublev), totuși, din punctul de vedere al reconstrucției noastre, este necesar să se precizeze altfel Și anume că Dumnezeul creștin este o schematizare, ontologizare și oe-testvlenie a principiilor și trăsăturilor de bază ale culturii medievale Dar nu poate fi înțeles în așa fel încât cultura medievală s-a dezvoltat mai întâi, iar apoi a fost schematizată și vizualizată după imaginea Creatorului Există o altă logică aici: inventarea de noi scheme și naturalizarea și vizualizarea lor au fost condițiile necesare, alături de altele (formarea practicilor și instituțiilor medievale), pentru formarea culturii medievale În acest sens, Dumnezeul creștin a devenit și s-a schimbat concomitent cu formarea culturii medievale Înțelegerea condiționată a Creatorului Nimic nu dispare în cultură Și în timpul nostru, cele două reprezentări istorice principale ale realității sacre considerate aici (zeii păgâni și Dumnezeul creștin) continuă să trăiască, și sunt directe pentru mulți credincioși, adică ceea ce există de fapt Cu toate acestea, din moment ce cultura și omul însuși s-au schimbat semnificativ, a apărut una nouă împreună cu ideile sacre indicate Am observat deja că omului modern îi este greu să conceapă pe Dumnezeu, imaginea lui pâlpâie și se înmulțește Din ce în ce mai mult, Dumnezeu este conceput condiționat, în categorii abstracte care nu necesită naturalizare și vorbește despre sufletul uman ca pe un "câmp al Domnului", atunci aceasta nu este doar o orientare către faptul că ascultătorii săi sunt "locuitori rurali ai Galiei de Sud" Presupun că tocmai acest moment de "transformare" este decisiv semnificativ în cultura medievală > acolo (în literatura "înaltă") însăși "conștiința nebunului" este luată în momentul transformării sau ca urmare a transformării în orizontul personalității" (Bibler V S The imaginea nebunului și ideea de personalitate în cultura Evului Mediu și Omul și Cultura M , S , , - ) vizualizare Și este de înțeles de ce Un credincios trebuie să înțeleagă cumva modernitatea, să împace credința cu datele științei și tehnologiei Și această ocupație nu este sigură pentru credință: Creatorul trebuie să fie înțeles și interpretat simbolic, de exemplu, pur și simplu ca o taină sau iubire În acest sens, reflecțiile lui A F Losev (au fost odată înregistrate de Vladimir Bibikhin) "M-a uimit Și așa mi-am trăit viața și nu am putut și nu pot înțelege Și așa știu sigur - nu pot înțelege În cele din urmă, totul ajunge la întrebarea binelui și răului Dumnezeu este Creatorul, atotputernicul - și ce se întâmplă aici? Nu poate să înlăture toată această rușine cu o singură mișcare a degetului mic? Pot fi De ce nu vrea? Mister Îngerii au căzut Diavolul, îngerul căzut - recunoaște totul, cu excepția existenței absolute a lui Dumnezeu Cu siguranță Dumnezeu nu l-ar putea aduce într-o asemenea stare încât să nu facă rău? Haha! De ce nu face Dumnezeu asta? Secret Iar credinciosul este cel care a văzut acest mister Alții spun că nu există Dumnezeu Acesta este raționalism și prostie Și credința începe când Dumnezeu este răstignit Dumnezeu este răstignit! Când începi să încerci să-l înțelegi, vezi: este un mister Atât vechii cât și noii, desigur, cunoșteau acest secret Aristotel este naiv: într-un loc al Metafizicii spune așa, în altul spune altfel Atat acolo cat si aici totul este corect Dar dacă spui: cum este așa, acolo ai o minte absolută, motorul principal care controlează totul, dar aici diavolul știe ce se întâmplă? Ca un bug, va fugi de deget Și dacă ar fi un credincios, el ar spune: aceasta este o taină De aceea nu am vrut să fac un absolut din Metafizică Ei cunosc și răul! Deci chiar nu le trece prin cap să întrebe ce se întâmplă: motorul principal perpetuu și, pe de altă parte, este aceasta o rușine? Cum așa? Acum, dacă ar pune această întrebare și ar spune: acesta este un secret, atunci ar deveni credincioși Ei spun: fii botezat, boala ta va trece Prostii! Dimpotrivă, cel care este botezat riscă să cadă într-un rău mai mare Această unificare a binelui și a răului este inexplicabilă - un om cinstit și bun se află dintr-o dată într-o situație neplăcută, într-o situație fără speranță Ei pot chiar să-l omoare, frumos, mai bine Deci, ce crede Dumnezeu? Secret E un secret Și când o persoană a înțeles acest secret, nu mai are nevoie de "aici agățați o cruce, ungeți ulei" Poate, poate, desigur, există sacramente care ușurează lucrurile Dar ce se întâmplă dacă - crizmație, iar persoana s-a îmbolnăvit și a murit? Nu m-aș mira - așa ar trebui să fie Deci aceasta este voia lui Dumnezeu Și așa, fără credință - optimism vulgar și raționalism Desigur, dacă te rogi, vei fi mângâiat, boala va trece Și dacă nu, dacă boala este mai gravă, dacă mori, atunci să se facă voia Ta! Mister neexplorat și inexprimabil! De aceea, propunând o metafizică plictisitoare și plictisitoare care se pretinde a fi absolută (o structură puternică, divină a lumii) - cred că toată relativitatea este imediat stabilită Cerul, desigur, se mișcă de veacuri Acest zeu, cel puțin cel de jos, dar chiar și acest zeu este mișcat de întreaga mișcare a firmamentului "Dar dacă într-o secundă se dovedește că această boltă nu există, într-un moment și toată această boltă a cerului a căzut, a explodat, s-a spart, a dispărut - nu voi fi surprins Pentru că sunt un credincios Și dacă aș fi păgân, atunci da, bineînțeles, aș spune, aici avem haos pe pământ, dar pe de altă parte, stelele fixe se mișcă toate în mod constant, etern, invariabil etc Din punct de vedere creștin, aceasta este relativă, dar păgânismul este absolutizarea lumii întregi Ei bine, lăsați-i pe Platon și Aristotel să creadă că acest dispozitiv este indestructibil - lăsați-i să creadă Dar dacă se întâmplă brusc o catastrofă, atunci ei nu știu unde să meargă - dar voi spune: misterul lui Dumnezeu s-a împlinit; așa ar trebui să fie" Voi cita și reflecția preotului Andrey Lorgus, care în a citit un reportaj interesant "Psihologia creștină în spațiul paradigmei umanitare" "Sunt compatibile știința și religia, psihologia și creștinismul? întreabă Lorgus "Poate că tocmai la intersecția dintre psihologia clasică, experiența creștină antică și gnoza teologică, este posibil să înțelegem, să explici, să descrii și să înveți cel mai pe deplin o persoană?" Răspunzând, Lorgus, pe de o parte, critică psihologia tradițională, pe de altă parte, solicită reînnoirea psihologiei tocmai pe linia teologiei și antropologiei creștine Critica sa la adresa psihologiei tradiționale constă în faptul că aceasta din urmă a împărțit o persoană în elemente separate, nu a putut să-și construiască o imagine coerentă și a fost neputincioasă să răspundă solicitărilor și problemelor curente cu care o persoană apelează la un psiholog "De ce, când studiază gândirea, memoria, conștiința, percepția", se întreabă Lorgus, "cercetatorul pierde o viziune holistică a unei persoane? De ce, cunoscând tiparele tuturor funcțiilor mentale, este imposibil să construiești o persoană, chiar și să o descrii? Îmi amintesc bine, la fel ca mulți dintre colegii mei care stăteau aici, că, după absolvirea Universității de Stat din Moscova, eram cumva stânjenit în fața unor oameni ale căror probleme nu le puteam rezolva Bibikhin V V Din poveștile lui A F Losev (http://www sinergia-lib ru/index php?page=losev a fBid=l ) Reînnoirea psihologiei, potrivit lui Lorgus, ar trebui să constea în extinderea subiectului, umanizarea și energia ei Totodată, extinderea subiectului este înțeleasă ca o analiză nu numai a psihicului, ci și a ceea ce "îl precede și ceea ce există în afara lui - prepsihic și extrapsihic"; umanizarea este "individualizarea și personalizarea experienței umane"; energia este înțeleasă de Lorgus ca "o alternativă la substanțialitatea mentalului, conștiința, de exemplu, este doar o formă de a fi a acțiunii mentale" Discută despre posibilitatea psihologiei creștine, Lorgus merge până la capăt, afirmând existența duală a omului - în această lume obișnuită și cea spirituală "Misticul în forme mentale speciale", spune Lorgus, "ne apare în psihic sub forma unor experiențe speciale, forme speciale de conștiință, forme speciale de cunoaștere Dar ce transmite? Experiența "celălalt" Acest "celălalt" nu este antropologic, nici material, nici biologic, nici social "Altul" îl putem înțelege ca fiind zona supranaturalului real Dar dacă acesta nu este uman, atunci ce legătură are psihologia cu un domeniu ale cărui granițe se extind dincolo de limitele științei? De ce este nevoie de această realitate în psihic, în personal? Psihologia creștină pornește de la faptul că o persoană este un locuitor al ambelor lumi - cea naturală și cea supranaturală De asemenea, este firesc ca o persoană să fie părtașă a lumii cerești, precum și a lumii lumești, sociale și mistice Fără misticism, precum și fără spiritual, o persoană este doar homo sapiens Psihicul, înțeles ca o legătură între mistic, antropic și social, cuprinde o persoană nemăsurat mai profundă - ca demiurg, ca fiu al lui Dumnezeu, ca angajat al Creatorului, ca o figură la fel de angelică și nu doar ca individ a procesului istoric În același timp, Lorgus, de altfel, destul de în spiritul tradiției psihologice, este de acord că sufletul uman nu este subiect de psihologie, ci de teologie "Spiritualele", spune el, "se manifestă parțial în mental, este conectat cu acesta, atinge și se intersectează, cooperează Dar nu este la fel Sufletul și psihicul se află în diferite niveluri ontologice Psihicul Lorgus înțelege, "ca implementare, ca activitate sau acțiune - energie, ca funcție, ca creativitate Iar sufletul este un dat antropologic spiritual, natura spirituală a unei persoane, care are proprietăți inerente doar acesteia Aceste calități fac din om un bărbat Lorgus A Psihologie - cu sau fără religie? // Psihologie HSE V , nr S - Să ne întrebăm acum cum înțelege Lorgus sacrul Ca "mistic", "altul", "supranatural", "spiritual", ceva care "definește o persoană într-o persoană" Cum pot fi vizualizate toate acestea, cum se poate gândi? În același timp, Lorgus nu poate explica modul în care sufletul și psihicul sunt conectate, ceea ce este în general de înțeles Dacă sufletul este un fenomen supranatural, iar psihicul, așa cum scrie însuși Lorgus, este o construcție teoretică, o construcție, atunci nu va fi niciodată posibil să le conectăm Este dificil să fii de acord cu afirmația lui Andrey Lorgus că "a fi un suflet viu nu înseamnă a fi psihic, o persoană are un suflet de la Dumnezeu și poate sau nu deveni psihic Sufletul este un dat al unei alte realități, non-antropologice Natura sufletului se află în afara realității antropologice și cu atât mai mult în afara realității psihice Dar în viața sufletească a omului este conceput psihicul Aceste considerații îmi amintesc de o dispută de trei ani cu Julius Schrader, care mi-a refuzat spiritualitatea pentru că sunt un necredincios Am încercat să-i spun că spiritualitatea nu implică credință, ci un mod special de viață și o cale de viață Dimpotrivă, sunt mulți credincioși care trăiesc vieți complet nespirituale Desigur, în raportul său, Largus nu discută în mod direct despre modul în care înțelege ce este Dumnezeu, dar cred că astăzi aproape nimeni nu face acest lucru din cauza incertitudinii indicate a imaginii Creatorului Ce este Dumnezeu, acest lucru poate fi judecat doar indirect după problemele pe care credincioșii le discută, după afirmațiile lor în cursul rezolvării acestor probleme Iată un exemplu izbitor - romanul Elenei Chizhova "Lavra", pentru care a primit premiul Booker Eroina romanului, încercând să se alăture credinței ortodoxe, ascultă notele de pomenire ale bătrânilor din biserică Și dintr-o dată își dă seama că pe o bază comună îi comemora pe toți la rând - atât ucigașii, cât și victimele lor, că toți, conform bisericii, formează o comunitate de creștini și vor fi mântuiți Acest gând o face pe eroina să se gândească la atitudinea ei față de Biserica Ortodoxă, să intre în polemici cu ea (în persoana preoților apropiați eroinei) și, în final, să ajungă la concluzia că Biserica Ortodoxă nu vrea să-și recunoască vinovăția și păcatul, fundamental nu vrea să se schimbe Este clar că dacă eroina ar fi întrebată cum Îl înțelege pe Hristos, atunci ea ar putea răspunde ceva de genul: "Hristos nu ar putea uni ucigașii și victimele lor într-o singură comunitate Își recunoaște întotdeauna vina și păcatul Hristos este însăși esența reînnoirii și transformării " Dar să o ascultăm pe eroina Chizhova Lorgus A Psihologie - cu sau fără religie? // Psihologie HSE V , nr S - "Moartea lor a fost obișnuită și gândul la această comunitate m-a condus la alta Mi-am imaginat brusc notele în sine, pe care diaconul le scotea din buzunar, dar le-am văzut nu ca diferite bucăți de hârtie completate de mână, ci ca pagini dactilografiate Înainte, nu mă gândeam cumva să-mi imaginez aceste rânduri tipărite, dar acum, când, parcă s-ar ridica din adâncuri, mi-a venit la urechi ale de ieri: "Ne vom aminti pe nume de toți cei care au ridicat mâna ", am făcut deodată am văzut semnăturile care stăteau în colțul din dreapta jos al fiecărei foi Semnături sub listele de execuție Negri și măturași, au pășit înainte ca literele de foc de pe un perete alb Acești semnatari nu mai erau în viață, și-au lăsat karakul-urile lăsate pe pământ, dar mâinile bătrânei, scriind acum pentru ei, din an în an le-au trecut numele în listele lor memoriale Am ascultat o enumerare nesfârșită și m-am gândit că aici, în fața ochilor mei, acum de mâinile bătrânelor devotate, cei uciși și ucigașii se amestecă din nou - astfel încât acum este imposibil să se împartă Doamne, ei slujesc la fel - pentru toata lumea Groaza, pătrunzând în sânge, mi-a bătut sub inimă ca o chitară "Toată lumea este mânjită cu același verde strălucitor, unele de gloanțe, altele de purici " Acum am auzit destul de clar Iată De parcă ei înșiși ar fi fost uciși, bătrânele și-au luat asupra lor iertarea ucigașilor Vii, nu au niciun drept, - gândul m-a alungat - dincolo de ziduri Aceste bătrâne își asumă rolul morților În felul unei bătrâne, s-a dovedit că morții constituie o comunitate care nu poate fi divizată Am ridicat deja mâna, dar mi-am dat seama că cei vii sunt supuși Aceasta înseamnă că premisa bătrânei duce la o fundătură: orice tabel analitic începe cu o împărțire Fie că îți place sau nu, trebuie să împarți morții Ucișii și criminalii - am profitat de gata A doua zi, amintind calculele, m-am gândit brusc că, dacă biserica nu vede o diferență fundamentală între uciși și ucigași, ar trebui, în mod logic, să nu recunoască împărțirea în persecutați și persecutori, altfel formula ei, cel puțin în raport cu URSS, nu va fi niciodată dovedit Mai mult, nerecunoscând această împărțire esențială, ei nu observă pericolul, asemănător cu prăpastia căscată: să se regăsească în acea parte a mulțimii amorfe care se învecinează cu persecutorii Simt că merg prea departe aici (Din conversația eroinei cu domnul) "Biserica Ortodoxă este, în primul rând, sacramentele, - el (Vladyko - B PJ îl întrerupse încântat - În sacramente este gajul celei de-a Doua Veniri - Biserica Ortodoxă, - am continuat încet și cu grijă, - este în primul rând - putere Mai precis, ea are putere asupra sufletelor, în unele cazuri - nelimitată "Vorbești despre tine?" a întrerupt el din nou Ochii lui de treizeci de ani păreau încordați El, învestit cu autoritate bisericească, a vrut să se asigure de ascultarea mea peste sufletul meu, să spun da " Bătrânul înțelepciunea, răsucită sub inimă, șopti un răspuns supus - Nu, Vladyka, - am întâlnit o privire încordată, - în acest caz - nu despre mine Peste sufletul meu, nu pot recunoaște puterea nelimitată a nimănui Amestecând ceaiul fierbinte, el a vorbit despre faptul că europenii trebuiau să aleagă între sacramente și umanitate, drept urmare, protestanții au abandonat atât majoritatea sacramentelor, cât și confesiunile globale, dar au ajuns la ideea unei biserici naționale , adică și, într-un anumit sens, tribal - Cercul s-a închis, apoi, - a zâmbit el larg și victorios, - a ieșit la suprafață o familie - Știi, în ceea ce privește familia, protestanții au avut de ce să se apuce Suntem într-o altă poziție În primul rând, nu suntem chiar europeni, cel puțin nu marea majoritate dintre noi În plus, am întârziat să luăm familia Acuzații s-au ținut deja de ea Când vorbesc despre autoritatea bisericească, vreau să spun că în țara noastră, care este complet non-europeană, o persoană care vine la biserică se află sub dublă presiune, externă și interioară, iar exteriorul este și interior, iar biserica însăși - Te referi la relația bisericii cu acuzatul? "Da", am confirmat pe scurt, "pentru că acesta este conflictul principal Dacă cineva ar decide acum să înceapă reforma, nu putea trece pe lângă asta "Judecând după cuvintele tale sincere", îl întrerupse Vladyka cu un zâmbet nebun, "te aștepți un al doilea Luther?" Acum acest lucru este greu de posibil Treaba noastră, și-a atins fruntea cu mâna, este să păstrăm canonul și sacramentele intacte Acum s-a opus cu hotărâre la renovaționişti Cu o claritate perfectă, am crezut că unul este imposibil fără celălalt Fără un nou Luther, vechile sacramente se vor usca " În cele din urmă, voi cita reflecțiile prietenului meu, doctorul și omul de știință Serghei Shirinkin "Lăsând deoparte întrebarea fundamentală a Cauzei Prime", scrie el, "poate că cea mai presantă întrebare este cea a scopului Nu există nimic în Ființa lui Dumnezeu care să-L oblige să creeze lumea Universul a avut un început și chiar și timpul a avut un început, dar Dumnezeu este veșnic El a existat pentru "veci" nesfârșite (oricare ar fi sensul cuvântului înainte de crearea timpului), fără a crea nimic Oricine ar fi Dumnezeu, în acțiunile Sale, El nu poate acționa dintr-un capriciu deșar sau să aibă un rezultat neașteptat pentru El Astfel, există un motiv suficient pentru crearea lumii și a persoanei care trăiește în ea Mintea noastră este prea limitată și ar fi arogant să încercăm să pătrundem în planurile lui Dumnezeu, cu excepția, desigur, a celor pe care El Însuși a vrut să le descopere "Căci cine a cunoscut gândul Domnului? Sau cine a fost sfătuitorul lui? Căci toate lucrurile vin de la El, prin El și către El" (Rom : , ) Scriptura indică rolul central al omului în planurile Sale Numai omul a fost creat după chipul Domnului (Geneza : - ), numai omului i s-a dat dreptul de a stăpâni asupra pământului (ibid , : , ), și numai omul va fi mereu cu Doamne ( Tes : ; Apoc : ) Mai mult, viața veșnică nu va fi o simplă contemplare "Și slujitorii Lui Îi vor sluji" (Apoc : ) Bucurându-ne de viața veșnică și de pace, experimentând binecuvântările de nespus ( Cor : ) ale "bogățiilor excesive ale harului" care vor fi revărsate asupra noastră "în veacurile viitoare" (Efeseni : ), noi mai am multe de facut Cu toate acestea, esența acestui viitor minister este deschisă doar în termeni generali Vom ști detaliile la a doua Sa venire Cu siguranță, destinul individual ne va fi dat sub forma unei "recompense" asociate cu serviciul nostru în această viață Și întrucât activitatea noastră actuală nu este încă finalizată, sensul destinului viitor nu poate fi dezvăluit Deoarece Dumnezeu, care a creat timpul și spațiul, le cunoaște sfârșitul de la bun început, gândurile Sale la creație erau deja concentrate și Chizhova E Lavra // Star Nr - asupra veacurilor care vin şi asupra rolului omului în ele Pe baza faptului că El nu a trecut la ordinea viitoare de la bun început, trebuie să concluzionăm că sistemul actual este preliminar, experimental și că Dumnezeu are motive întemeiate pentru aceasta Faptul de serviciu prealabil implică un timp pentru testare și învățare Făcuți după chipul lui Dumnezeu, bărbatul și femeia nu sunt roboți capabili să facă doar ceea ce sunt asamblați și ceea ce li se cere să facă Și dacă ar fi nemărginiți în înțelepciune și abilitate, nu ar fi asemănarea lui Dumnezeu, ci Dumnezeu Însuși Ei erau responsabili pentru acțiunile lor, dar nu erau pregătiți să împlinească ceea ce Domnul a intenționat pentru ei De aici și nevoia de timp pentru învățare și testare Mai mult, Dumnezeu a vrut să creeze toată omenirea nu prin creație directă, ci indirect, prin uimitorul proces al procreării Adam a fost "primul om" ( Cor : ), iar Eva a fost "mama tuturor celor vii" (Geneza : ), iar omenirea a avut mii de ani de existență înainte să atingă dimensiunea necesară și să fie gata să împlinească planul etern al lui Dumnezeu Pentru viața veșnică, Dumnezeu a creat nu numai oamenii, ci și lumea fizică Pământul și soarele, stelele și luna au fost și ele create pentru totdeauna (Ps : - ) Lumea este o casă umană Deși corpul fizic al unei persoane poate muri, în cele din urmă trebuie să învieze și să devină nemuritor ( Cor : - ), Din acest motiv, o persoană aflată în curs de testare a pregătirii trebuie să învețe natura lumii lui Dumnezeu, deoarece va trăi veșnic în ea și va sluji Creatorului său El trebuie să învețe nu numai să cunoască această lume, ci și să o gestioneze și să o folosească Și tot ceea ce învață, este obligat să le transmită altora: atât generației sale, cât și celor viitoare, pentru ca omenirea în ansamblu să-L poată sluji mai eficient pe Dumnezeu, crescând în număr și acumulând cunoștințe de-a lungul anilor Deși întreaga lume fizică a fost creată ca o casă umană, populația sa inițială era mică, iar cunoștințele și experiența umană foarte limitate Prin urmare, Dumnezeu a atribuit o parte specială în univers - Pământul - ca loc de locuire umană pentru perioada creșterii sale cantitative și calitative "Raiul" este lăsat în prezent de Dumnezeu pentru alte scopuri (Ps : ) Dumnezeu Însuși a decis, de asemenea, să intre în lumea materială creată de El și să înființeze acolo "palatele Sale" (Ps : - ) După ce a creat lumea, El, desigur, nu a fost limitat de ea El nu este doar "transcendent", adică transcende spațiul și timpul, dar este și "imanent": El este peste tot "aici" în spațiu și mereu "acum" în timp Dumnezeu nu a revelat unde (în raport cu pământul) este tronul Său ceresc, cu excepția faptului că este incredibil de departe de pământ ( Cor : - ; Efes : ) De acolo a venit Hristos în lume și acolo S-a întors (Ps : ; Os : ) după moartea și învierea Sa Evident, acolo El pregătește un loc pentru ucenicii Săi (Ioan : ) și acolo îi va duce când Se va întoarce Este posibil ca spiritul credincioșilor după moarte să meargă la această "locuință în cer, o casă nefăcută de mână, veșnică" ( Cor : ) pentru a găsi temporar pacea acolo și a aștepta învierea Există, de asemenea, "agățații ale îngerilor" în ceruri (Evrei : ) Aceste ființe spirituale nu sunt create după asemănarea lui Dumnezeu, ca oamenii, ci sunt "duhuri slujitoare" (Evr : ) Ca "slujitori" ei îl ajută atât pe Dumnezeu (Ps : - ) cât și pe om (Evr : ) Ei nu au capacitatea de a se reproduce, deoarece au fost creați în număr suficient pentru a îndeplini sarcinile atribuite zeilor Ei sunt numiți "oștirea cerului" ( Cronici : ) și sunt, de asemenea, identificați cu stelele (Ier : ) Cu privire la problemele abordate în această secțiune, Dumnezeu ne-a revelat puțin mai mult decât ceea ce s-a spus deja, așa că trebuie să avem grijă să nu împingem cititorul la concluzii nedorite și la decizii pripite Ceea ce este revelat ne frapează, provoacă o dorință aprinsă de a ști mai multe și este în armonie minunată cu ceea ce știe știința despre lume și cu inima noastră despre Dumnezeu Prima Mare Comisie Înainte de înălțarea Sa la cer, Hristos a lăsat ucenicilor Săi ceea ce de atunci a devenit cunoscut sub numele de Marea Trimitere - porunca tuturor creștinilor de a răspândi Evanghelia în întreaga lume și de a chema pe toți oamenii să se supună lui Isus Hristos ca Domn și Mântuitor Această misiune mondială și veșnică este dată tuturor celor care au fost mântuiți prin lucrarea mântuitoare a lui Hristos Această misiune nu a fost niciodată anulată și nu va fi anulată până când El nu va stabili împărăția Sa veșnică, în care vor intra doar cei care au fost răscumpărați Dar cu mult mai devreme, datorită faptului că Dumnezeu i-a creat pe oameni după chipul Său, le-a dat tuturor, indiferent dacă sunt sau nu mântuiți, o altă mare misiune, care s-a extins și la întreaga lume și nu a fost încă anulată Ea era legată de împlinirea scopului pentru care Dumnezeu a creat lumea, la fel cum însărcinarea lui Hristos este legată de folosirea mântuirii primite prin El niya și reconcilierea cu zeii Prima comisie este o datorie pentru toți oamenii, a doua pentru toți creștinii Însărcinarea inițială a fost dată de către Creator primului bărbat și primei femei și, prin ei, tuturor urmașilor lor Nu a fost niciodată anulat și - există toate indicii pentru asta - nu își va pierde niciodată forța, întrucât în ea se ascunde scopul pe care l-a urmărit Dumnezeu în timpul creației În forma sa originală, această comisie (unii o numesc "mandat cultural" sau "mandatul lui Adam") este formulată în Geneza : și "Și Dumnezeu a zis: Să facem om după chipul nostru, după asemănarea noastră; și să stăpânească peste peștii mării și peste păsările cerului și peste vite și peste tot pământul și peste orice târâtor care se târăște pe pământ Fiți roditori și înmulțiți-vă, umpleți pământul și supuneți-l și stăpâniți peste peștii mării și peste păsările cerului și peste orice viețuitoare care se târăște pe pământ " Dreptul de a "stăpâni" este dat omului ca slujitor al lui Dumnezeu, iar acest drept nu este nicidecum permisiunea de a "distruge pământul" (Apoc : ) "Al Domnului este pământul și ceea ce îl umple, lumea și toți cei ce locuiesc în el" (Ps : ) În ciuda acestui fapt - deși Dumnezeu și-a rezervat dreptul de proprietate - omul a fost desemnat să stăpânească întregul pământ și toate sistemele lui: vii și nevii Aceasta este o responsabilitate uriașă "A stăpâni pământul" nu înseamnă doar a-l prinde, ca, de exemplu, într-un război Aceasta înseamnă să aducem toate sistemele și procesele pământești într-o stare de productivitate și utilitate optime - spre gloria Domnului și spre binele omenirii Astfel, primul legământ conferă persoanei dreptul (și chiar obligă) să se angajeze în ceea ce numim acum știință și tehnologie, încurajează cercetarea și progresul În primul rând, trebuie să învățăm să înțelegem natura proceselor pământești și apoi să le folosim în sisteme și produse utile și frumoase Actele de creație prin care Dumnezeu a creat universul și locuitorii săi și-au găsit drumul în diviziunile majore ale științei, pe măsură ce omul a luat stăpânire pe pământ an de an De fapt, substanțele fizice formează baza fundamentală a tuturor sistemelor "Animale (chay nephesh) reptile" (adică ființele vii în general) sunt sisteme fizice cărora li s-a dat viață Omul, la rândul său, este un sistem viu, căruia i se dă "chipul" lui Dumnezeu Animalele sunt diferite din punct de vedere calitativ de sistemele fizice, oricât de complexe ar fi acestea din urmă (plantele - deși sunt modele de sisteme fizice foarte organizate, auto-reproducătoare - nu au viață în sensul biblic) Oameni, deși sunt materiale și au viață în ele, se deosebesc calitativ de sistemele vii simple, deoarece poartă o imagine divină, cu toate consecințele care decurg Acestea sunt cele trei tipuri de sisteme - lumea fizică, animalele și omul - care sunt acoperite de prima mare misiune a lui Dumnezeu către om Științele fizice în sensul larg al cuvântului includ discipline precum fizica, chimia, geologia, hidrologia, meteorologia, astronomia etc Pe ele se bazează majoritatea industriilor: construcții, electrotehnică, mecanică, industria aerospațială, chimică, rafinarea petrolului, inginerie grea etc Științele vieții folosesc științele fizice, dar studiază fenomenele inerente vieții și reproducerii, rezultând discipline precum biologia, fiziologia, genetica și așa mai departe Întrucât sistemele vii trebuie să se bazeze pe o fundație fizică, între științele fizice și biologice au apărut domenii interdisciplinare de titluri - biochimie, paleontologie, oceanografie etc Aceasta poate include botanica și alte științe legate de regnul vegetal; deși plantele nu au "viață" (evr nephesh) în sensul biblic, ele, ca sisteme biochimice extrem de complexe, au multe dintre atributele vieții, cum ar fi reproducerea și variabilitatea genetică Pe baza științelor biologice și interdisciplinare, se dezvoltă domenii ale activității umane precum medicina, agricultura, bioingineria, industria alimentară și multe altele Imaginea lui Dumnezeu Științele umaniste includ toate disciplinele care sunt legate în primul rând de om și societate Din punct de vedere teologic, ele sunt legate de acele aspecte ale vieții și activității umane care depășesc legile fizicii și biologiei și se referă la ceea ce Scriptura numește "chipul lui Dumnezeu" în om Întrucât activitățile umane depășesc în general fizica și biologia, diferitele activități ale oamenilor aflați într-o primă misiune pot fi, de asemenea, incluse în această categorie Teologia, precum și filosofia, precum și literatura, limba, muzica și arta, sunt combinate aici într-un singur grup Un număr mare de oameni din domeniile educației, comunicațiilor, comerțului, transporturilor și chiar divertismentului sunt angajați în diseminarea și utilizarea cunoștințelor dobândite de știință, precum și a rezultatelor producției în toate tipurile de activitate umană Totuși, aici, mai mult decât oriunde, există un factor suplimentar care nu a existat atunci când Dumnezeu i-a dat omului prima misiune Acesta este "factorul păcat" care a influențat foarte mult relația oamenilor cu Dumnezeu și unii cu alții Deși "chipul lui Dumnezeu" este prezent în toți oamenii (vezi Geneza : ; Iacov : etc ), acum este foarte distorsionat și trebuie curățat și reînnoit (Col : , ) ) Și toate științele despre om și societate (precum și omul însuși în activitățile sale, inclusiv comunicarea interpersonală) trebuie cu siguranță să țină cont de acest factor pentru a se dezvolta eficient și a fi utile " voi comenta Dumnezeul Shirinkin este foarte interesant și modern El proiectează lumea și o persoană, gândește totul, până la consecințe, este extrem de rațional și precaut, nu permite judecăți naturaliste (nu este clar unde se află, dacă este posibil să-l contemplem, o persoană nu este capabilă) să-i pătrundă cu adevărat planurile etc ) Se dovedește că Dumnezeu a prevăzut totul, chiar și diferite științe și o posibilitate rațională de a nega acest lucru Dar asta, potrivit lui Shirinkin, dovedește existența Lui În încheierea acestui capitol, merită spus că, deși credincioșii de cele mai multe ori nu își dau seama în ce fel de dumnezeu cred, în sensul că nu își dau seama la ce caracteristici reale ale Creatorului se referă, la ce tradiție religioasă aparțin (ei în mod conștient afirmă că, ei bine, da, desigur, ei cred în Hristos sau Allah, sau Iahve), totuși, ei gândesc și Îl văd pe Dumnezeu cu siguranță și, în consecință, în moduri diferite Pentru unii, Dumnezeu este o oportunitate de a schimba complet alegerea și calea vieții, speranța pentru sprijin și viață veșnică, către biserică Pentru alții - nevoia unei vieți morale și a unor decizii independente Pentru a treia, nu chiar anumite realități de spiritualitate, mântuire, puritate, lumină etc Pentru a patra, a cincea, a șasea, există și alte realități, dar toate într-o măsură sau alta aparțin celor trei tradiții religioase principale considerate aici Cu permisiunea lui Shirinkin, corespondență personală cu autorul Desigur, au existat multe alte tradiții religioase în istorie Dar din punct de vedere cultural, cele trei considerate aici sunt principalele care determină în mare măsură comportamentul religios al omului modern occidental Capitolul trei CARACTERISTICI ȘI STRUCTURA REALTĂȚII VERITALE A EZOTERICELOR Izomorfismul realității ezoterice la planul ideal al personalității ezoterice De obicei, cunoștințele ezoterice sunt definite ca secrete, de înțeles doar inițiaților Dar în învățăturile ezoterice moderne ale Helenei Blavatsky, Rudolf Steiner, John Krishnamurti, Ramakrishna, Helena Roerich, Sri Aurobindo Ghosh, Swami Vivekananda, Suzuki, Carlos Castaneda, Daniil Andreev, Gurdjieff, Bhagavad Shri Rajnesh, Michael Laitman și alții, nu există cunoștințe secrete, criptate Dimpotrivă, ele se adresează tuturor Originile gândirii ezoterice se întorc în trecutul îndepărtat: terenul pentru această viziune asupra lumii a fost pregătit de învățăturile lui Hristos, Buddha, pitagoreeni, gnostici Citind Ramakrishna sau un alt minunat ezoterist indian Sri Aurobindo Ghosh, cineva poate fi ușor infectat cu experiențe neobișnuite, dar este greu de înțeles particularitățile conștiinței ezoterice Ce este o persoană ezoterică și practica ezoterică? Aceasta este o întrebare la care trebuie să se răspundă Celălalt se referă la ideile ezoteriştilor cu privire la evoluţia omului Ei sunt siguri că omul modern ca specie este o legătură intermediară între starea anterioară a omului și starea viitoare, ezoteric "Dacă admitem", scrie Sri Aurobindo în Viața divină, "că sensul umil al nașterii noastre în materie constă în dezvoltarea noastră spirituală pe pământ, dacă aceasta este, în esență, evoluția conștiinței care are loc în natură, atunci trebuie să admitem că omul, ceea ce este acum, nu poate fi limita acestei evoluții - el este încă o expresie prea imperfectă a Spiritului, mintea lui este prea limitată în funcțiile sale și este doar o expresie tranzitorie a conștiinței, iar omul însuși este doar o tranziție ființa În esență, o schimbare a conștiinței este întotdeauna factorul principal, iar evoluția a avut întotdeauna o natură spirituală, în timp ce schimbarea fizică a fost doar mijlocul ei Acum mutația conștiinței va produce însăși mutaţie necesară a corpului" Op de: Rozin V M Călătorie în țara realității ezoterice Idei ezoterice selectate M , S - Declarații similare pot fi găsite la Steiner, Andreev, Vivekananda și chiar și filosoful nostru orientat ezoteric Nikolai Berdyaev Întrebarea este dacă aceste noțiuni sunt corecte? Să încercăm să răspundem la ambele întrebări Să revenim la discuția despre ceea ce constituie omul ezoteric și ezoterismul În primul rând, aceasta este o persoană care critică valorile de bază ale culturii moderne, care neagă această cultură "Lumea noastră, care pentru prea mulți este epuizată de realitate", a scris Berdyaev, "mi se pare derivată El este departe de Dumnezeu Dumnezeu este în centru Tot ceea ce este departe de Dumnezeu este provincial Viața devine plată, mică, dacă nu există Dumnezeu și lumea de sus Într-o astfel de lume, lipsită de profunzime, nu există o tragedie reală, iar aceasta, probabil, îi captivează pe mulți Prin urmare, nu mai este de mirare când Berdyaev estimează această lume mult mai jos decât aceea "În această lume a necesității, a dezbinării și a sclaviei, în această lume căzută, nu eliberată de puterea sorții, nu Dumnezeu domnește, ci prințul acestei lumi " În al doilea rând, ezoteric, așa cum sa menționat deja, este o persoană care crede în existența altor realități (spirituale) În lumea ezoterică, oamenii obișnuiți și creaturile neobișnuite se înțeleg destul de bine De exemplu, în lumea ezoterică a lui Rudolf Steiner, atât oamenii obișnuiți, spirituali, trăiesc în condiții egale, cât și sentimentele și experiențele lor (sub forma unor elemente și ființe speciale ale lumii spirituale), și chiar și Hristos cu îngerii În lumile ezoterice ale lui Daniil Andreev, pe lângă oameni, există și mai multe creaturi exotice: Satana, care are trei înfățișări teribile, "witzraors" (demonii marii state), Antihrist, Logosul Planetar, Sufletele popoarelor Catedralei, slujitorii ale iadului (draci, "rarugi", "igvas"), prototipuri vii ale marilor opere de artă și multe altele ("Trandafirul lumii") În cele din urmă, o persoană ezoterică este o persoană care își înțelege și realizează viața ca o cale care duce la realitatea ezoterică Dar câte învățături ezoterice, atâtea lumi diferite În învățăturile ezoterice se discută probleme speciale: fie fundamental neverificabile (ce, de exemplu, a fost cu noi înainte de naștere sau va fi după moarte, ce este Dumnezeu sau diavolul, cum sunt aranjate alte realități și lumi), fie cele în care un persoana vrea să stabilească, să pună în practică punctul tău de vedere personal (despre bine și rău, despre lume etc ) Berdyaev N Cunoașterea de sine M , S Ibid S Întrebarea epistemologică centrală, care preocupă în special criticii viziunii ezoterice asupra lumii - dacă există "cu adevărat" o realitate ezoterică - primește un răspuns cert în știința umană și filozofia modernă Realitatea ezoterică există în mod obiectiv ca fenomen cultural și psihic Dacă luăm în considerare lumea individului, atunci răspunsul sună diferit: pentru oamenii care au o experiență de viață diferită de cea ezoterică, realitatea ezoterică nu există, pentru alții care au o experiență similară, ea există În tradiția modernă a gândirii ezoterice, este necesar să se facă distincția între două direcții: versiunea clasică, mai restrânsă, a ezoterismului și, ca să spunem așa, cea neclasică, mai largă Realitatea ezoterică este în mod necesar o lume simbolică, dar nu neapărat o lume mistică Orice realitate simbolică poate deveni adevărată în sens ezoteric (chiar și lumea galaxiilor în retragere sau realitatea unei opere literare) Nu conținutul conferă calități speciale realității autentice, ci viața în principal prin evenimentele acestei realități simbolice Pentru a înțelege mai bine afirmațiile ulterioare, să luăm mai întâi în considerare un exemplu - reprezentările lui Rudolf Steiner În învățătura sa sunt indicate următoarele trei etape ale cunoașterii ezoterice (ascensiunea în lumea spirituală) Prima etapă este cunoașterea "imaginativă", care include, alături de alte momente, "concentrarea întregii vieți mentale pe o singură reprezentare", conducând o persoană către o lume invizibilă, superioară, spirituală Steiner consideră reprezentările simbolice ca fiind cele mai potrivite pentru cunoașterea imaginativă El dă câteva exemple de astfel de reprezentări, iată una dintre ele "Imaginați-vă o cruce neagră Să fie o imagine simbolică pentru inferiorul distrus, înclinațiile și pasiunile Și acolo unde barele crucii se intersectează, imaginați-vă mental șapte trandafiri roșii radianți aranjați în cerc Fie ca acești trandafiri să fie o imagine simbolică pentru sânge, care este expresia pasiunilor și atracțiilor iluminate, purificate Aceasta este o reprezentare simbolică și trebuie evocată în sufletul cuiva Toate celelalte reprezentări trebuie încercate să fie excluse în timpul acestei scufundari Doar o singură imagine simbolică descrisă ar trebui să se înalțe în spirit cât mai viu posibil în fața sufletului Steiner R Eseu despre ştiinţa ocultă M , p - A doua etapă este "inspirația", în care are loc cunoașterea relațiilor și esenței ființelor și obiectelor lumii spirituale ("cunoaștem", scrie Steiner, "în primul rând, pluralitatea ființelor spirituale și transformarea lor reciprocă" ") A treia etapă este "intuiția", în cursul căreia are loc o transformare completă a personalității, urmând drumul ezoteric, într-o ființă spirituală În același timp, are loc o transformare și reînnoire psihică: corpul vechi și eu, organele și impresiile vechi sunt "aruncate", se nasc, se realizează și stăpânesc altele noi La fel ca lumea fizico-senzorială obișnuită, care oferă omului imagini și impresii independente de el, lumea spirituală trebuie, în acest stadiu al ascensiunii ezoterice, să ofere omului impresii și imagini spirituale independente După ce a trecut de calea ezoterică, o persoană își reconstruiește atât de mult psihicul și corpul, se schimbă atât de mult încât începe să difere semnificativ de toți ceilalți oameni De exemplu, pentru el, exteriorul și interiorul coincid (experiențele și imaginile sale ezoterice interne prind viață sub forma unor impresii ale lumii exterioare), îi lipsesc (se dovedește a fi eliminate) toate dorințele și aspirațiile care nu corespund la învățătura ezoterică, el poate intra în mod arbitrar în state limită etc d Pentru Steiner, calea ezoteric este trecerea unei persoane de la lumea obișnuită la lumea spirituală, de la starea obișnuită la cea neobișnuită, spirituală Această tranziție, explică Steiner, este cel mai complex proces de renaștere, transformare, reînnoire a unei ființe umane Cu toate acestea, în timpul tranziției de la lumea obișnuită la cea spirituală, spune Steiner, o persoană rămâne adesea blocată în stadiul de autorealizare a eu, ego-ului, personalității sale Lumea din jurul unei astfel de persoane devine o simplă reflectare a personalității sale, a dorințelor ei, a realităților ei și toate acestea țin o persoană într-un singur loc, pentru că îi oferă plăcere, fericire O astfel de etapă, spune Steiner, trebuie depășită, este necesară obținerea independenței lumii spirituale față de suflet Doar în această condiție, se poate vorbi despre intrarea în lumea spirituală, despre apariția de noi organe spirituale, forțe, un nou Sine Particularitățile lumii spirituale devin mai clare atunci când Steiner caracterizează etapele ascensiunii ezoterice El scrie: " Etape separate ale cunoașterii superioare în spiritul celor descrise Steiner R Eseu despre ştiinţa ocultă M , pp aici procesul de inițiere poate fi indicat după cum urmează: Studiul științei spirituale, în care o persoană folosește mai întâi facultatea de judecată dobândită în lumea fizică a simțurilor Realizarea cunoștințelor imaginative Citirea unei scrisori secrete (corespunzătoare inspirației) Lucrați la piatra înțelepților (corespunzător intuiției) Cunoașterea relației dintre microcosmos și macrocosmos Fuziunea cu macrocosmosul Fericirea în Dumnezeu" Aici intervine o ipoteză importantă Și anume, lumea spirituală este aranjată în așa fel încât să corespundă realităților cele mai înalte ale lui Steiner însuși, idealurilor și învățăturilor sale (în acest caz, "Știința secretă") Scopul vital, moral al lui Steiner este unirea cu Dumnezeu, iar aceasta pune capăt ascensiunii ezoterice; Steiner se caracterizează printr-o atitudine activă, reformistă față de lume, aceasta corespunde etapei a șasea; el se caracterizează prin autocunoaștere și o viață ezoterică, ambele puncte au fost reflectate în programul pe care l-a propus Se dovedește că lumea spirituală, invizibilă, pe care Steiner o descrie drept obiectivă, universală pentru oameni, este de fapt o reflectare a vieții spirituale (interne și externe) a lui Rudolf Steiner, o reflecție căreia i s-a acordat statutul de ființă universală Dar, în același timp, lumea spirituală este și o oglindă a culturii, întrucât este refractată în conștiința și viața lui Steiner, Cultura ca viață ideală care leagă poli precum Lumea, Omul și Dumnezeu, percepția asupra lume și o atitudine activă față de ea, Eu (microcosmos) și Lumea (macrocosmos), lumea pământească obișnuită și lumea ezoterică Mai există o dovadă care confirmă ideea noastră despre rudenia lumii spirituale, invizibile, cu lumea interioară a lui Steiner însuși Descriind trăsăturile și etapele ascensiunii ezoterice, Steiner dedică multe pagini discuției despre ce calități spirituale (morale, voință tare, etice) ar trebui să posede o persoană care urmează calea ezoteric O astfel de persoană, spune Steiner, este în pericol de două feluri: poate confunda o iluzie cu realitatea și se poate îndepărta de calea spirituală, morală Steiner R Eseu despre ştiinţa ocultă M , S Și ceea ce este interesant este că, ca antidot, Steiner își propune să întărească și să cultive spiritualitatea, în primul rând în viața obișnuită, pământească, crezând că aceasta continuă și se desfășoară și în lumea invizibilă De asemenea, este interesant modul în care Steiner explică criteriul de distincție a iluziei de realitate "Numai unul", scrie el, "care nu este familiarizat cu o astfel de experiență, poate obiecta, cum poate cineva să știe că în momentul în care credem că primim percepție spirituală, avem de-a face cu realități, și nu cu simple imaginații ( viziuni, halucinații etc )? - Este astfel încât oricine a atins stadiul descris de o pregătire corectă poate distinge între propria sa concepție și realitatea spirituală, așa cum un om cu minte sănătoasă poate distinge între ideea unei bucăți de fier încins și prezența reală dintr-o bucată de fier pe care o atinge cu mâna Discriminarea este dată tocmai de experiența sănătoasă și nimic altceva Deci, în lumea spirituală, viața însăși servește drept piatră de încercare Așa cum știm că în lumea sensibilă o bucată imaginară de fier, oricât de încinsă ar fi închipuită, nu arde degetele, tot așa elevul spiritual care a trecut prin școală știe dacă experimentează un fapt spiritual doar în imaginația sa, sau asupra organelor sale trezite de percepție spirituală fapte sau ființe actuale acționează" O explicație ciudată, dacă se pleacă de la idei de științe naturale sau se îndoiește de realitatea lumii spirituale (răspunsul lui Steiner în acest caz sună cam așa: "este real, deoarece sunt sănătos mintal și mă ocup de realitate, și nu de o idee (fantezie) despre asta") Ei bine, dacă Steiner este puțin nebun pe baza ezoterismului sau are halucinații? Dar explicația lui Steiner este justificată dacă considerăm că lumea spirituală se extinde atât în această lume senzual-fizică, cât și în acea lume invizibilă (apropo, Steiner consideră că lumea obișnuită este întruchiparea lumii spirituale) Este de înțeles chiar dacă lumea spirituală este o proiecție în realitate a lumii interioare a lui Steiner (în acest caz, nu există pur și simplu altă realitate) În cele din urmă, gândul nostru este confirmat de o altă idee, într-un sens remarcabilă, a lui Steiner despre "dublul" unei persoane sau Steiner R Eseu despre știința ocultă M , p - Ibid p - "gardianul pragului" lumii spirituale Steiner susține că atunci când o persoană intră în lumea spirituală, invizibilă, prima persoană pe care o întâlnește este el însuși și trebuie să fii pregătit pentru această întâlnire complet înarmat cu forțe și abilități spirituale Mai târziu, în lumea spirituală, o persoană se întâlnește cu "marele paznic", "marele prototip pământesc al omului" - Hristos Evident, Steiner, urmându-l probabil pe Emanuel Swedenborg, crede că fiecare persoană are deja un început spiritual, un suflet (în Swedenborg este un spirit, angelic sau demonic), totuși, să-l vedem obiectiv, așa cum există cu adevărat (cu toate neajunsurile sale) ) ) în viața obișnuită nu poate În lumea obișnuită, acest lucru este împiedicat de un sentiment de auto-conservare (auto-realizare), de o slabă cunoaștere de sine și de rușine În același timp, o condiție necesară pentru intrarea în lumea spirituală este conștientizarea începutului spiritual al cuiva, sufletul cu toate neajunsurile sale, inclusiv cele demonice (venite direct de la Lucifer) Dacă acest lucru nu se întâmplă, lumea spirituală va depinde de persoana însăși, va acționa ca proiecția sa exactă, deși ar trebui să fie independentă de persoană și de aspirațiile sale În plus, în acest caz, o persoană care intră în lumea spirituală este condamnată la greșeli și iluzii Și numai cei care încă în viața obișnuită urmează calea spirituală corectă, sunt conștienți de deficiențele lor spirituale (și "karma") lor, care se familiarizează cu învățăturile spirituale și căile de dezvoltare a lumii, vor fi gata, spune Steiner, pentru a-și întâlni dublul, adică cu sine însuși, cu începutul său spiritual Astfel, se dovedește că o persoană intră în lumea spirituală, cunoscându-se și formandu-se anterior El intră, ca să spunem așa, în lumea superioară prin fereastra Sinelui său De aceea, este destul de firesc ca lumea spirituală să fie o proiecție a Sinelui său, deși Steiner susține contrariul (independența lumii spirituale față de om) Aici, totuși, apare o întrebare fundamentală, cum reușește Steiner și alți ezoterici să o astfel de transformare a psihicului lor, când viața și experiența lor interioară încep să fie percepute ca o lume independentă, ezoterică? Experiența budismului aruncă o lumină în acest sens Se știe că Buddha și discipolii săi, trecând de la viața obișnuită cu suferința ei la Nirvana, apelează la Yoga pentru ajutor Cercetătorul budismului G Oldenberg descrie destul de exact esența acestei tehnici folosite în budism Steiner R Eseu despre ştiinţa ocultă M , p - "Budhismul consideră ca un pas preliminar care duce la victorie exercițiul constant în exercițiile de imersiune interioară, care sunt proprietatea comună a întregii vieți religioase indiene, în care persoana evlavioasă se îndepărtează de lumea exterioară cu varietatea ei pestriță de forme, deci care în tăcerea propriului Sine, departe de tristețe și bucurie, anticipează încetarea corupției Ceea ce este rugăciunea pentru alte religii este pentru budism o evlavie înspăimântare Când un nor bate toba de sus, Când ploaia foșnește prin cărarea păsării Și călugărul în tăcere este cufundat în sine, Închis în grota lui, fericirea nu mai este: Lângă pârâu stă printre florile pădurii , Cu care cununa lui pestriță a împodobit pădurea, Și călugărul este binecuvântat, cufundat în sine: Nu mai este fericire pe lumea asta În parte, evident, era vorba de un simplu exercițiu în cel mai intens, lipsit de elemente patologice, de concentrare a reprezentării și a simțirii Deja mai sus, am atins imersiunea în starea de prietenie în relația cu toate ființele, pe care am trezit-o în noi înșine stând nemișcați în pădure și căreia i-am atribuit o putere magică care îmblânzește toată răutatea în oameni și animale Un alt fel de scufundare era scufundarea în "impuritate", pentru a fi impregnați cu gândul la corporalitatea și impuritatea oricărei existențe corporale, erau așezați într-un cimitir și, rămânând aici mult timp, își concentrau atenția asupra cadavrelor și schelete aflate în diferite stadii de decădere și descompunere și s-au gândit în același timp: "cu adevărat, și trupul meu are o astfel de natură și se străduiește spre acest scop; nu este liber de ea" Mai importante pentru viața spirituală a discipolilor lui Buddha decât acest tip de fenomene sunt cele "patru etape ale autoabsorbției" Avem dreptul să recunoaștem în ei o stare de extaz, care este adesea întâlnită pe baza vieții religioase occidentale Dar numai corpul hindusului este dispus față de el într-o măsură mult mai mare decât corpul omului occidental Aceasta este o stare de lungă durată de detașare de tot ce este pământesc, în timpul căreia sensibilitatea la influențele externe este distrusă sau redusă la minimum, iar sufletul se înalță în fericirea cerească Într-o cameră liniștită, chiar mai des în pădure, stăteau pe pământ "cu picioarele încrucișate, îndreptând corpul, înconjurând fața cu gânduri de veghe" Astfel, multă vreme au rămas într-o imobilitate perfectă și au fost eliberați pentru "din elementele interferente ale poftei și iritațiilor malefice", "discuție și cântărire", "excitare veselă" În cele din urmă, respirația ar trebui să se oprească, de exemplu în realitate, desigur, redusă la un grad imperceptibil Atunci spiritul a devenit "adunat, purificat, luminat, curățat de murdărie, eliberat de tot ce este dăunător, flexibil și priceput, puternic și de neclintit" S-a dovedit o conștiință veselă de admirație din adâncurile unei existențe triste în sfere luminoase libere În această stare, s-a trezit un sentiment de cunoaștere perspicace a cursului procesului mondial Așa cum visarea creștină cu ochii deschiși în momentele de extaz și-a dezvăluit secretul universului, tot așa aici s-au gândit să vadă trecutul propriului eu în nenumărate perioade de transmigrare a sufletelor S-au gândit să recunoască ființele prin univers, cum mor și renasc din nou S-au gândit să pătrundă în gândurile altora Această stare de imersiune de sine a fost atribuită și posesiunii unor puteri miraculoase, capacității de a-și zdrobi propriul Sine Mai mult legate de extazuri, de obicei ca pași preliminari pentru ele, ca mijloace de a le stăpâni, sunt și alte exerciții spirituale, cu privire la care cu greu nu putem fi de acord că aceasta a fost o chestiune de autohipnoză Într-un loc retras, ferit de orice interferență, au aranjat o suprafață rotundă de o culoare uniformă, mai ales roșie În schimb, ar putea fi folosită și o suprafață de apă, un cerc de foc - de exemplu, un foc aprins, văzut printr-o gaură rotundă etc Persoanele cu dotări excepționale nu au nevoie de aceste preparate; în loc de un cerc pictat pentru ei, de exemplu, un câmp arabil destul de obișnuit Apoi s-au așezat în fața obiectului corespunzător și l-au privit acum cu ochii deschiși, acum cu ochii închiși, până când au început să-i vadă imaginea la fel de clar cu ochii închiși și deschiși Când meditatorul a stăpânit astfel "reflexul intern", a părăsit acest loc, s-a dus în chilia sa și și-a continuat contemplarea acolo Locul reflexului inițial, care transmitea corect obiectul cu toate imperfecțiunile sale aleatorii, a fost apoi ocupat de un "reflex succesiv", în comparație cu impresia unei învelișuri netede sau a oglinzii, a unui disc lunar care se vede printre nori sau a unui alb pasăre, care ies în evidență pe fundalul unei nopți întunecate și totuși par incolore și fără formă În această stare, era considerat accesibil doar câtorva - spiritul se simțea eliberat din toate constrângerile și capabile să se avânte în cele mai înalte sfere de auto-imersie În fine, o formă de contemplare realizată în alt mod a pornit de la o abstracție graduală pur intelectuală din multiplicitatea lumii aparențelor, pentru a se transforma apoi într-o contemplație imobilă eliberată de lume, din ce în ce mai lipsită de orice conținut concret de abstracțiuni Așa cum această casă din Migaramata este lipsită de elefanți și vite, armăsari și iepe, lipsită de argint și aur, lipsită de o mulțime de soți și soții și nu este goală doar dintr-o singură privință, nu este lipsită de călugări, la fel, Ananda, călugărul este distras de la performanța "om" și se gândește exclusiv la ideea de "pădure" Apoi vede că în ideile sale a apărut un gol în raport cu ideea de " sat", iar golul a venit în raport cu ideea de "om"; nu a existat un gol doar în raport cu reprezentarea "pădure" Apoi, el face abstracție și de la ideea de "pădure", astfel încât ajunge la ideea de "pământ" cu omiterea întregii diversități a suprafeței pământului Apoi, de aici spiritul se ridică la fel și mai departe la noțiunea de "infinit spațial", "infinit mental", "nimic nu există", etc , pas cu pas apropiindu-se de răscumpărare La capătul acestei scări este plasată de obicei starea de "încetare a reprezentării și a senzației", descrisă ca o stupoare asemănătoare morții, aparent de natură cataleptică Călugărul, care, stând la poalele unui copac, admirat într-o stare asemănătoare, este văzut de ciobani și de lucrători; ei spun: "Super! Ciudat! Acest călugăr a murit în timp ce stătea, îi vom arde trupul " Îl acoperă cu paie, lemne de foc, bălegar și aprind focul Dar el, când vine următoarea dimineață, se trezește sănătos și în siguranță din auto-imersie În exterior, tehnica yoga nu pare să aibă legătură cu învățăturile lui Buddha Dar dacă te uiți cu atenție la stările care se realizează cu ajutorul ei, este ușor de observat că această tehnică este pur și simplu o verigă necesară în predare Într-adevăr, cu ajutorul yoga, Buddha și discipolii săi au avut ocazia, în primul rând, de a-și elibera sufletul (psihicul) de toate dorințele pământești (prin reprimare directă, asuprirea structurilor mentale corespunzătoare sau prin regândire) și, în al doilea rând, să se acordă (se programează) la stări corespunzătoare acelor realități care au condus la Nirvana Aici se poate vorbi chiar despre un fel de "sistem psihotehnic Oldenberg G Buddha, viața lui, învățătura, comunitatea M , pp - pe mine " Unele dintre tehnicile sale (concentrarea ideilor și sentimentelor, înlocuirea vederilor vizuale cu imagini vizuale interne, distragerea atenției de la sentimentele și gândurile incitante și care distrag atenția) au servit la dezvoltarea abilităților speciale care fac posibilă actualizarea și chiar vizualizarea ideilor și realităților interne Alte metode (de exemplu, scufundarea în "impuritate" sau eliberarea în scopul "interferenței" elementelor vieții mentale) au ajutat la regândirea și prăbușirea (distrugerea în sine) a tuturor nevoilor și realităților mentale care provoacă dorințe pământești care includ o persoană în viața obișnuită Cele trei metode (care provoacă idei și stări speciale - "iluminare", "puritate", "colecție", "infinit" spațial și mental, "inexistență" și altele) au făcut posibilă dezvoltarea și consolidarea doar a acelor aspecte ale sufletului și realitatea conștiinței care l-a satisfăcut pe Buddha învățător Logica generală a sistemului psihotehnic de yoga a determinat următoarea strategie: dezvoltarea capacității de a actualiza realități și idei interne, restrângerea acelor realități și idei care nu corespundeau predării, dezvoltarea și îmbunătățirea altor realități și idei care corespund predării și, în final, actualizării și vizualizării acestor realități și idei Întrucât coroana oricărei pregătiri este realizarea Nirvanei, se poate presupune că la sfârșitul pregătirii de succes (pe care, subliniem, doar câțiva indivizi talentați l-au realizat; eu îi numesc "genii ale ezoterismului"), o persoană s-a transformat să fie demontate (suprimate) toate realitățile, cu excepția uneia Această realitate este cel mai adecvat descrisă de ideea de Nirvana, adică experimentează (în acest moment sunt dezvoltate și abilitățile corespunzătoare) stări de inexistență, libertate deplină, vid În exterior, experiența acestei realități nu este fixă în niciun fel, iar din exterior Nirvana arată ca o moarte temporară Da, pentru viața obișnuită, o persoană care a ajuns la Nirvana, parcă, moare Astfel, ideea lui Buddha este într-adevăr realizată: chiar și în timpul vieții, o persoană scapă de suferință, totuși, precum și de viață ca atare în sensul obișnuit Astfel, învățătura lui Buddha nu este doar o speculație, o doctrină, ci și o practică de viață, un mod ezoteric de viață care ajută la adaptarea, naturalizarea, naturalizarea acestei speculații și doctrine în sufletul și corpul unei persoane În consecință, idealul însuși este atins - mântuirea, deoarece nu este doar înțeles și acceptat de minte, ci și experimentat, trăit ca realitate cea mai înaltă de toată viața și sentimentele Așadar, budiștii au învățat deja să înglobeze realitățile conștiinței care funcționează pentru lumea senzorială-fizică exterioară și, în schimb, formează alte realități care își extrag materialul din sufletul persoanei însuși Când spunem "din suflet", nu ne exprimăm destul de exact, în acest caz vorbim despre acele formațiuni mentale, acea experiență a unei persoane care s-a dezvoltat în el și se realizează doar parțial Yoghinii au demonstrat că această experiență și formațiunile mentale (care se schimbă ele însele sub influența psihotehnicii) pot, ca și lumea exterioară, să furnizeze impresii și imagini conștiinței Și nu doar pentru a furniza, ci pentru a forma pentru o persoană o lume cu drepturi depline și cea mai bogată, în care să poată rătăci la nesfârșit și să caute unde locuiește Această lume interioară ("ezoterică", "autentică"), care a devenit lumea ca atare pentru un yoghin (sau budist), are două calități importante care sunt absente din lumea obișnuită În primul rând, lumea ezoterică a apărut pe baza lumii interioare și a experienței omului însuși Prin urmare, lumea ezoterică, pe de o parte, este limitată fundamental de această experiență, pe de altă parte, este absolut naturală pentru o persoană; toate evenimentele și situațiile acestei lumi, toate realitățile ei au o bază naturală și analogi (conștienți sau inconștienți) în viața unei persoane date Figurat vorbind, o persoană care a intrat în lumea ezoterică "zboară în sine", "călătorește prin propriile realități", "se cufundă în propria experiență" A doua calitate este că lumea ezoterică, spre deosebire de cea obișnuită, se pretează la o transformare controlată Cu ajutorul psihotehnicii, se schimbă în direcția idealului pe care o expune doctrina (învățătura) ezoterică profesată de o persoană Prin urmare, adepții și pionierii remarcabili ai mișcării ezoterice, adică geniile ezoterismului în ultimă analiză, ajung adesea la astfel de realități (Dumnezeu, Nirvana, Lumea Spirituală, Spiritul etc ) care corespund pe deplin învățăturii ezoterice Ei trăiesc într-adevăr în lumi (creându-le anterior) care se potrivesc cu idealurile lor Aici, totuși, se poate pune întrebarea cum diferă acești oameni de oamenii nebuni Pentru mulți: ezoteriștii, ca și oamenii obișnuiți, recunosc convenția socială, nu neagă alte realități (pentru alte persoane), acționează în viața obișnuită, ținând cont de complexitatea situației culturale Pe scurt, ezoteriştii nu sunt diferiţi de oamenii obişnuiţi În plus, la urma urmei, aceeași întrebare poate fi pusă oricărei persoane: cu ce se deosebește de un nebun, de ce se încăpățânează să adere la opinii și idei comune tuturor (chiar și atunci când acestea duc în mod clar la moartea lui sau a tuturor? al umanității; la urma urmei, nu pentru că Ce se întâmplă lumea și moartea este roșie") Desigur, o persoană obișnuită se bucură de toate lucrurile bune ale unei vieți comune, culturale, dar o persoană ezoteric trăiește într-o lume ideală, ale cărei roade pentru el sunt de o mie de ori mai dulci decât toate binecuvântările pământești De exemplu, Sri Aurobindo Ghose, care caracterizează una dintre etapele transformării sale spirituale, scrie: "Nemurirea nu mai este doar o chestiune de credință, ci o conștiință de sine normală" Și nu se îndoiește de asta, în special, pentru că pur și simplu își descrie pur și simplu propria experiență Toate etapele și realitățile indicate de Sri Aurobindo, el a trecut prin el însuși, în propria sa evoluție spirituală; în cursul ei, el a rezolvat complet principalele, îngrijorându-l, problemele eterne ale ființei, ale vieții și ale morții; el experimentează cu adevărat Dumnezeu, infinitul cosmic, iubirea extatică, fericirea și așa mai departe și așa mai departe Este important ca Sri Aurobindo nu numai că a creat o învățătură ezoterică (cunoaștere, speculație), dar și a implementat-o în propria viață El își reconstruiește nu numai mintea și conștiința, ci întreaga ființă Folosind tehnica yoga și propriile sale descoperiri psihotehnice, Sri Aurobindo, pe de o parte, elimină (distruge în sine) acele realități care nu corespund învățăturilor sale (de exemplu, dorințe inutile, aspirații egoiste, idei interferente), pe de o parte pe de altă parte, el cultivă, dezvoltă, întărește în mod natural acele "realități superioare" care corespund învățăturii Judecând după literatură și datele autobiografice, până la sfârșitul vieții pământești își restructurează și își omogenizează complet conștiința, sentimentele, sfera emoțional-volițională Toate aceste componente ale psihicului se conformează acum pe deplin învățăturilor sale și, în consecință, Sri Aurobindo își încheie viața în realitățile superioare corespunzătoare: se dizolvă și se contopește cu Divinul și Cosmosul, se bucură de Sufletul său, experimentează Infinitul, Frumusețea, Lumina, Putere, Dragoste, Încântare Personal, nu am nicio îndoială că Sri Aurobindo însuși a mers până aici și cu succes, la fel ca Buddha - a lui și Hristos - a lui Dar întrebarea este: alți oameni trebuie să treacă prin această cale și o persoană obișnuită are capacitatea de a trece printr-o astfel de cale (sau chiar o parte din ea)? Într-adevăr, în cele din urmă, Sri Aurobindo și-a dat seama în viața și predarea propriilor valori și idealuri, personalitatea sa, tradițiile culturale din India și Orient Deși viața lui este demnă de surprindere și admirație, totuși, nu este un ideal pentru mulți, ci soluțiile pe care le oferă sunt doar deciziile unui gânditor (deși unul neobișnuit), nedepartat nici de cultura sa, nici de personalitatea sa În termeni psihologici, Sri Aurobindo a rezolvat cu adevărat problemele eterne care l-au chinuit și au intrat în lumea entităților și relațiilor ideale Acesta este sensul că într-adevăr atinsese răscumpărarea Să-l lăsăm în lumea asta, să nu încercăm să intrăm în ea, că este imposibil Fiecare persoană se află în propria sa lume, în care trebuie să trăiască cu alți oameni, rezolvându-și propriile și universale probleme Într-o privință, viața lui Sri Aurobindo și Steiner este de fapt indicativă: ei, urmând lui Buddha și Hristos, au demonstrat posibilitatea unei astfel de auto-îmbunătățiri (auto-organizarea vieții) care corespunde pe deplin viziunii ezoterice asupra lumii și idealurilor create de aceștia gânditori După ce au luat în tinerețe și în anii lor de maturitate mult din cultură (atât estică cât și occidentală), după ce au înțeles profund și în mod deosebit toate acestea, Sri Aurobindo și Steiner și-au creat propria ființă unică în a doua jumătate a vieții pe baza acestui general bagaj cultural Și deși această ființă nu este altceva decât realizarea ezoterică în individul culturii în sine, ea chiar nu intră în cultură, este în afara ei După ce s-a pupat, naturalizat în individ, cultura a intrat în necunoscut, al cărui mister nu poate fi înțeles cu greu În cadrul culturii ezoterice de la sfârșitul secolului al XIX-lea - începutul secolului al XX-lea există două direcții diferite Una se adresează ideii de supraom, omul ca ființă de tranziție, care merge înainte și se îndepărtează de această viață O altă direcție este legată de dorința de a transforma această viață particulară, de a dezvălui unei persoane obișnuite capacitatea de a genera noi realități Platon în Republica scrie că această viață pământească trebuie refăcută în concordanță cu cele cerești, dumnezeiești; a înțeles aceasta ca fiind reducerea lucrurilor la idei În acest caz, credea Platon, ar fi posibil să depășești contradicțiile și să stabilești o ordine care să asigure fericirea și nemurirea unei persoane Dilema aici este următoarea: fie o plecare completă din viața și cultura obișnuită în lumea imaginației, fie transformarea vieții, schimbând-o în conformitate cu legile gândirii, limbajului și imaginației ezoterice Atitudinile etice ale ezoterismului, urmând prima cale, pot fi înțelese după exemplul budismului Savantul budismului Oldenberg notează corect; că Buddha "poruncește să nu-ți iubești atât de mult dușmanul, cât să nu-l urăști" Dacă Hristos a lăsat moștenire oamenilor dragoste și compasiune ("iubiți-vă unii pe alții"), atunci Buddha - onestitate Comportamentul moral al unui budist este limitat de două principii: credința că faptele necinstite și nebunești implică inevitabil suferință în această viață și în cea viitoare, conform legii Karmei, și refuzul de a se preda unei dorințe atât de puternice precum iubirea pentru ceilalți Conform învățăturilor ezoterice, viața unei persoane este determinată de "eso- legi terice", și nu de către Dumnezeu sau Societate Mântuirea constă în cunoașterea acestor legi și în alegerea (crearea) acelor forme de ființă care le corespund Fiecare persoană, pe propriul risc, bazându-se doar pe propriile puteri, decide să-și îmbunătățească soarta Din punctul de vedere al moralității, ezotericul este în general un egoist, cu toate acestea, de regulă, multe învățături ezoterice includ valori morale precum Dragostea, Lumina, Puritatea, Spiritul etc Acum putem reveni la ideile ezoteriştilor despre evoluţie Din punctul de vedere al studiilor culturale moderne, evoluția arată așa Inițial, s-a format o Societate, în cadrul căreia o persoană acționează ca unul dintre elemente împreună cu altele - materiale naturale, semne, artefacte, instrumente tehnice și structuri În cultura arhaică și în cultura regatelor antice care au precedat cultura antichității, omul era pe deplin integrat în organismul social În afara Societății, el nu avea o viață independentă, prin urmare nu era nevoie de modele semiotice speciale ale individualității și, în consecință, însuși fenomenul individualității nu exista Cu toate acestea, pe măsură ce Societatea se dezvoltă și devine mai complexă, se formează o traiectorie de viață și un comportament uman independent, precum și modele semiotice care le servesc (idei despre originea unei persoane, despre zeii și demonii săi personali, despre individualitate și personalitate) Cum s-ar putea întâmpla acest lucru poate fi văzut din exemplul lui Socrate La proces, Socrate apelează și la zeul său personal (daimon), cu toate acestea, el merge împotriva părerii statului și comunității, crezând că este mai bine să trăiești cu demnitate și să mori cu demnitate, că cu "un om bun, nici aici, nici acolo, nu e nimic rău să fii Poate" Socrate se simte ca o persoană care poate lua independent decizii care corespund individualității (personalității) sa El crede că, dacă o persoană se pune într-un anumit loc, atunci trebuie să stea acolo până la capăt, indiferent de moarte De fapt, aceasta este prima încercare de a-ți construi propria viață O astfel de viziune asupra lumii era absolut nouă, s-ar putea spune revoluționară, cu multe milenii înainte, o persoană se identifica cu clanul, familia (mai târziu statul) sau își considera comportamentul complet determinat de soarta care era stabilită de oaste de zei Din discursul lui Socrate se poate observa că, formulând o nouă poziție în viață, el se bazează nu numai pe propriile convingeri Socrate ține cont și de circumstanțe obiective, adică lumea exterioară, opusă omului În fine, Socrate ţine cont chiar de opiniile şi deciziile comunității, deși nu este de acord cu acestea Mai mult, el este gata, pentru a susține consimțământul public, să respecte o hotărâre judecătorească neloială Și, în același timp, Socrate acționează ca un individ liber independent, ca o persoană Deci, în cadrul Societății, se naște un alt întreg - un individ (individualitate, personalitate) Pe de o parte, indivizii sunt formați și trăiesc în conformitate cu legile Societății, dar, pe de altă parte, au o existență independentă Gradul acestei independențe poate fi diferit: de la minim, care coincide practic cu comportamentele care sunt strâns controlate de Societate, până la maxim, atunci când un individ, de exemplu, în anumite practici religioase sau ezoterice, acționează atât de independent și independent de Societatea care, parcă, încetează să-i aparțină În acest ultim caz, mai puțin obișnuit, se poate vorbi despre comensurabilitate vitală și culturală a Societății și a Individului O altă consecință, nu mai puțin importantă, este apariția conștiinței de sine atât în Societate, cât și în individ Se poate vorbi despre conștiința de sine sau despre un tip special de reflecție numai după formarea științei și filozofiei antice, care acționează ca o modalitate de afișare a tuturor celorlalte conținuturi ale conștiinței Un mic exemplu În Etica Nicomahică, Aristotel discută despre conceptul de Bin, definindu-l ca "ceea ce aspiră fiecare", adică ca scop Definind "Binele suprem", Aristotel scrie: "Deoarece folosește restul științelor care se ocupă de practică și din moment ce prescrie ce trebuie făcut și de la ce să se abțină, scopul său cuprinde probabil scopurile tuturor celorlalte științe și conține cel mai înalt bine al omului și, deși este identic pentru individ și stat, pare a fi un lucru mai mare și mai desăvârșit pentru a înțelege și a salva binele statului; acest lucru este bun pentru un individ, dar mai frumos și mai perfect pentru un întreg popor sau stat" Pe de o parte, raționamentul filosofic al lui Aristotel despre Bine acționează ca o reflectare (descriere și generalizare) a conținutului conceptelor empirice de "scop" și "bine" care au apărut în practică, pe de altă parte, conceptul aristotelic de "Binele" este o construcție pur teoretică (iată cum Binele acoperă scopurile tuturor celorlalte științe, conține cel mai înalt bine al unei persoane, este identic pentru un individ și pentru stat, este cea mai mare valoare pentru un individ și o întreagă națiune) Conștiința de sine apare aici ca urmare a dublării și Etica lui Aristotel SPb , S constructivizarea conţinuturilor conştiinţei Descriind un alt conținut (în acest exemplu, conceptele empirice de scop și bine), reflecția filozofică nu este goală, semnificativă, constructivizând acest conținut (prin atribuirea anumitor caracteristici Binelui), o astfel de reflecție introduce un sens în conținutul original, care, împreună cu o descriere a conținutului original, formează rezultatul conștiința de sine Formarea personalității și a conștiinței de sine este una dintre condițiile necesare pentru formarea unei viziuni ezoterice asupra lumii Un ezoteric este o persoană care în mod independent, conform idealurilor sale, a construit o lume întreagă și s-a schimbat (transformat) în așa fel încât să poată trăi în această lume În același timp, trebuie să fim conștienți de faptul că ființa personală a unei persoane, care curge în cadrul societății sau în afara acesteia, este o ființă culturală Există o singură diferență: ca membru al societății, o persoană se supune și urmează normele sociale în general semnificative, în afara societății - idealurile care îi sunt inerente (în parte, acestea din urmă s-au format ca urmare a reflecțiilor și conștientizării sale personale din propria experiență de viață) Din punct de vedere culturologic, aceste idealuri sunt una dintre variantele semioticii sociale, nu mai puțin semnificative din punct de vedere social decât alte sisteme semiotice Oamenii obișnuiți fie ignoră complet exemplul de viață al ezotericului, fie (mai rar) încearcă să-l înțeleagă și chiar să-l urmeze În primul caz, esotericul este evaluat în cel mai bun caz ca o persoană ciudată, în cel mai rău caz - ca nebun În al doilea, ezoteric este privit ca un profet, un geniu, o persoană care a mers înainte în dezvoltarea sa spirituală Dacă evenimentele se desfășoară conform celui de-al doilea scenariu, creativitatea și exemplul de viață al ezotericului intră în cultură, influențând-o (după cum știți, personalități religioase orientate ezoteric, filosofi, oameni de știință, artiști, politicieni etc , au adus o contribuție semnificativă la civilizația noastră) Rezultă că ezoterismul este una dintre formele de evoluție ale Societății, bazată pe creativitate personală, autoactualizare și muncă psihotehnică În sânul culturii ezoterice are loc nu numai dezvoltarea experimentală a omului, ci, mai important, există încercări de dezvoltare evolutivă Numeroase cazuri de ezoteriști care cădeau din cultură, se retrag în ei înșiși sau pur și simplu distrugerea mentală și fizică sunt o plată naturală pentru evoluție și posibilitatea autoactualizării ezoterice Structura și tipurile realității adevărate Deci, structura conținutului adevăratei realități a ezotericului este izomorfă cu planul ideal al conștiinței sale (acest plan este format din idealurile și cele mai înalte valori ale ezotericului) Înseamnă oare această stare de lucruri că învățătura ezoterică nu are nicio importanță pentru restul? Cu siguranță că nu, deja prezența școlilor ezoterice și a numeroși adepți ai "geniilor ezoterismului" respinge această presupunere Cert este că geniile ezoterismului, pornind de la Platon și Buddha și terminând cu marii ezoterici moderni, discută probleme și descoperă lumi, intrigi, teme și evenimente despre care entuziasmează o mulțime de oameni Puteți spune chiar că acestea sunt probleme și teme eterne Și anume, oportunitatea de a învinge moartea, de a combina credința și viziunea științifică asupra lumii, de a obține oportunități și abilități extraordinare, în esență divine (zboară ca o pasăre, citește gândurile altora, vezi, depășind obstacolele, spațiul și timpul, fii super-puternic) , etc ) Iată câteva ilustrații Una dintre primele încercări, destul de reușite, de a combina credința creștină și știința aparține omului de știință și inginer suedez din secolul al XVIII-lea, Emanuel Swedenborg Două cuvinte despre cariera sa științifică și spirituală După absolvirea Universității din Uppsala, Swedenborg, pe de o parte, este angajat în matematică, științe ale naturii și filozofie, obținând un succes semnificativ în acest domeniu, pe de altă parte, intră în serviciul statului suedez ca inginer și, în modern termeni, în calitate de consilier economic Regele Carol al XII-lea "din respect pentru talentele tânărului matematician, l-a numit în ( de ani), fără nicio căutare din partea sa, ca asesor extraordinar al Colegiului Regal de Mine * ^ > în timpul asediul lui Friedrichsgal, Swedenborg a avut ocazia să-i asigure lui Charles un serviciu special cu un proiectil mecanic inventat, prin care s-a rostogolit peste munții și văile care despart Suedia de Norvegia, la o distanță de două mile și jumătate, două galere, cinci cai mari și o singură barcă, folosite de Charles pentru a transporta artileria de asediu chiar sub zidurile lui Friedrichsgal Acest merit și noi lucrări de activitate științifică ("a publicat apoi: Propunere de fixare a prețului monedelor și introducere de măsuri în Suedia, cu cele mai simple subdiviziuni Raționament despre înălțimea mareelor, despre marea maree a oceanului într-un antic epocă, prezentând dovezile pe care solul le prezintă acestui lucru în Suedia A Treatise on the Position of the Earth and Planets etc ") au fost apreciate de guvernul suedez, iar în recunoscătoarea regina Ulrika Eleonora l-a ridicat la demnitate nobilă Mai târziu (în ) un număr reviste din Anglia, Franța și America au comparat lucrările publicate de Swedenborg cu "Principiile matematice ale filosofiei naturale" ale lui I Newton și au atras atenția asupra faptului că "a fost primul care a introdus cunoștințele de calcul diferențial în patria sa" Din , când a fost susținută disertația sa academică, până în , Swedenborg a lucrat neobosit, luând o înălțime științifică după alta La cincizeci și cinci de ani, Swedenborg publicase deja aproximativ douăzeci și cinci de volume de studii în mineralogie, anatomie și geometrie Și brusc, se resemnează de la îndatoririle de serviciu public De fapt, nu dintr-o dată, ci în legătură cu un eveniment "Acest eveniment", scrie Jorge Luis Borges, "a fost o revelație A coborât asupra Swedenborg din Londra; după cum se notează în jurnalul său, revelația a fost precedată de vise Swedenborg nu le-a descris, dar se știe că erau vise erotice Apoi a urmat vizita; unii au considerat-o o criză de nebunie Totuși, acest lucru este dezmințit de claritatea scrierilor sale, care nu dau niciodată impresia că au fost scrise de un nebun Explicându-și învățătura, Swedenborg scrie întotdeauna foarte clar La Londra, un străin l-a urmat pe stradă și, intrând în casa lui, și-a numit Isus Hristos El a spus că Biserica era în declin, la fel ca biserica evreiască înainte de venirea lui Hristos, și că Swedenborg ar trebui să o reînnoiască prin crearea unei a treia biserici, Biserica Ierusalimului Pare absurd, de necrezut, dar lucrările lui Swedenborg rămân Sunt multe dintre ele și sunt scrise într-un mod foarte calm Nu vorbeste niciodata Amintiți-vă de celebra zicală a lui Emerson: argumentele nu convin pe nimeni Swedenborg afirmă totul cu autoritate, cu încredere calmă că are dreptate Așa că Isus i-a spus lui Swedenborg că are misiunea de a reînnoi Biserica El a spus că Swedenborg va avea voie să viziteze lumea cealaltă, lumea spiritelor cu nenumărate ceruri și iaduri El a spus că Swedenborg ar trebui să studieze Scripturile Și înainte de a scrie ceva, Swedenborg a dedicat doi ani studiului limbii ebraice, pentru că dorea să citească Sfintele Texte în original El a început din nou să le studieze și a văzut în ele baza învățăturii sale Este un pic ca cabaliştii care îşi bazează căutările pe Textele Sfinte" Emanuel Swedenborg Despre rai, despre lumea spiritelor și despre iad Kiev? S - Jorge Luis Borges Emmanuel Swedenborg și gândirea cu voce tare // Borges Lucrări colectate: în volume Sankt Petersburg T S - Swedenborg a decis să se dedice în întregime unei misiuni spirituale - să spună tuturor în așteptarea sfârșitului lumii despre cum să înțeleagă corect Sfintele Scripturi, cum sunt aranjate raiul și iadul și care este calea unei persoane după moarte Swedenborg este sigur că până și clerul și oamenii bisericii înțeleg greșit Scripturile și este chemat de Dumnezeu să ajute credincioșii să fie mântuiți în aceste vremuri din urmă "Misterele revelate în paginile următoare", scrie Swedenborg, "se referă la rai și iad și la viața omului după moartea sa Acum omul bisericii nu știe nimic despre rai și iad și despre viața lui de după moarte, deși toate acestea sunt scrise în Cuvânt Chiar și mulți cei care aparțin bisericii neagă toate acestea, spunându-și: cine a venit și a spus să fie cu îngerii, să le vorbească de om cu om și să vadă ce se întâmplă în rai și în iad În prezent, mi-a fost dat să descriu ceea ce am văzut și auzit în speranța că ignoranța va fi luminată și necredința va fi distrusă Este interesant că în Rus, în secolul al XV-lea, astfel de îndoieli au fost exprimate de "strigolnicii" din Pskov, care au negat învierea morților, Judecata de Apoi, precum și raiul și iadul Iată o declarație atribuită de Iosif Volotsky mitropolitului Zosima al Moscovei (care a fost ridicat la rang în ): "Ce zici de împărăția cerurilor? Care este a doua venire? Dar învierea morților? Nimic de purtat! A murit cineva, apoi a murit, apoi a fost un loc! Iosif Volotsky nu numai că credea că Zosima a căzut în erezie, dar a insistat și asupra celor mai crude măsuri împotriva ereticilor, declarându-le legale, deoarece, în opinia sa, voința divină este "nu doar o sursă de putere, ci și legislație" (Zolotukhina) NM Dezvoltarea gândirii politice și juridice medievale rusești, Moscova, , pp - Apelul la omul de rând de aici, desigur, nu este întâmplător În ciuda întregii faime a lui Swedenborg, biserica și teologii au trebuit să se îndoiască de o astfel de legătură directă a omului muritor cu îngerii, ca să nu mai vorbim de interpretarea lui a Sfintei Scripturi De exemplu, Swedenborg a negat trinitatea Domnului și prezența lui Sagan, iar îngerii din învățătura lui, parțial, se comportă ca niște simpli credincioși - au o familie și se căsătoresc Într-o astfel de situație, Swedenborg, ca și primii creștini, a făcut apel la sufletul simplu Compară: După Tertulian, scrie S Neretina, o sursă sigură de cunoaștere a lui Dumnezeu nu sunt concluziile filozofice, ci sufletul "simplu, needucat, nepoliticos, prost manier", așa cum se întâmplă "pe străzi, în piețe iar în atelierele țesătorilor" Acest suflet nu este creștin, pentru că creștinii nu se nasc, dar are toate motivele să devină creștin Tertulian construiește un lanț de armonizare a acestei simplități cu instituțiile sacre primordiale "Cu cât aceste mărturii ale sufletului sunt mai adevărate, cu atât mai simple, mai simple, mai accesibile, cu atât mai faimoase, mai naturale și mai naturale, cu atât mai divine" (Neretina S Believing Mind To the History of Medieval Philosophy) Arhangelsk, P ) SwedenborgE Despre rai S Pentru tot restul vieții, Swedenborg le povestește oamenilor despre ceea ce a învățat de la îngeri și a văzut pentru el însuși, călătorind prin cer și, în același timp, nici pe patul de moarte, nu renunță la credințele sale "Noi", spune Borges, "avem întotdeauna o idee destul de vagă despre o altă lume, dar Swedenborg ne spune că, de fapt, este adevărat opusul; senzațiile de acolo devin mai vii De exemplu, există mai multe culori Amintindu-ne că în paradisul Swedenborg, îngerii, oriunde s-ar afla, stau mereu în fața Domnului, ne gândim involuntar la ceva de genul a patra dimensiune În orice caz, Swedenborg repetă din nou și din nou că lumea cealaltă este mai plină de viață decât a noastră Există multe culori și forme Acolo totul este mai concret, mai tangibil decât în lumea asta Diferența este atât de mare, spune Swedenborg, încât lumea noastră, în comparație cu lumea nenumăratelor rai și iad prin care a rătăcit, este ca o umbră Se pare că trăim în umbră Și apoi străinii vin la persoană și vorbesc cu el Acești străini sunt îngeri și demoni Swedenborg scrie că nici îngerii, nici demonii nu au fost creați de Dumnezeu așa cum sunt Îngerii sunt oameni care s-au ridicat atât de sus încât au devenit îngeri, demonii sunt oameni care au căzut atât de jos încât au devenit demoni Astfel, atât raiul, cât și iadul sunt locuite de oameni care au devenit acum îngeri și demoni Deci, îngerii vin la morți Dumnezeu nu condamnă pe nimeni la iad Dumnezeu vrea ca toți oamenii să fie mântuiți Interesant, deși scrierile lui Swedenborg au fost traduse în multe limbi (chiar hindi și japoneză), ele nu au avut un impact semnificativ Swedenborg nu a realizat reînnoirea bisericii pe care o căuta El a vrut să întemeieze o nouă biserică în creștinism, așa cum fusese întemeiată înainte biserica protestantă Biserica Swedenborgian este în mare parte derivată din bisericile catolice și protestante Dar nu a avut un impact atât de semnificativ pe cât ar fi putut avea " De remarcat este următorul fapt: lumea raiului, a spiritelor și a iadului se supune legilor lui Swedenborg asemănătoare cu cele naturale; numai că în acest caz nu este prima natură, ci spirituală Astfel, cei care iubesc sunt luminați (radiază lumină), cei care urăsc oamenii și pe Dumnezeu, dimpotrivă, sunt întunecați; cei care sunt plăcuti Domnului locuiesc în cerurile dinăuntru, iar cei care sunt mai îndepărtați de El în cele din afară; îngerii care sunt apropiați în spirit "parcă prin ei înșiși ar fi atrași de cei ca ei înșiși", care sunt în răutate și egoism, nu pot învinge rezistența și nu pot merge în rai; "fața fiecărei persoane devine o imagine sau o expresie a sentimentelor sale interioare", astfel încât să nu existe discordie Jorge Luis Borges Emanuel Swedenborg p - între sentimentele și gândurile reale și exprimarea lor publică în exterior; "răul respirând neîncetat din iad" ajunge în lumea spiritelor și chiar în rai, dar "Domnul păzește neîncetat raiul, îndepărtându-și locuitorii de la rău de la Sine și păstrându-i în binele care vine de la Sine" Asemănarea vieții de apoi a lumii Swedenborgian cu o natură specială este sporită de analiza a ceea ce poate fi numit discursul gândirii sale Pe de o parte, acest discurs seamănă cu o construcție natural-științifică: conține un fel de matematică, care se concretizează atunci când este corelat cu materialul empiric, ca urmare, apar (se construiesc) "concepte spirituale cvasifizice" (seamănă cu cele fizice) informa) Pe de altă parte, discursul lui Swedenborg este asemănător construcțiilor teoretice sociale, aici sunt folosite "conceptele cvasisociale spirituale" Pe de altă parte, discursul ezoteric al lui Swedenborg include concepte împrumutate din psihologie, dar regândite, adică "concepte spirituale cvasi-psihologice" "Matematica ezoterică" a lui Swedenborg include următoarele concepte și obiecte: ideea de "corespondență" și "similaritate", "parte și întreg", "unitate", "simetrie", "externă și internă", "perfecțiune" (" ca o combinaţie diverse părţi, armonios compuse şi coordonate, situate într-o ordine cumulativă (articulată) sau secvenţială", "sfere" Conceptele cvasifizice spirituale sunt: "lumină", "căldură", "putere", "mişcare", "rezistență", "echilibru", "timp", "spațiu", "atracție", "repulsie", "ascens", "cădere", "atașament", "contopire" Dintre conceptele cvasisociale, Swedenborg are două cele mai comune: "control" ("Domnul guvernează raiul și iadul") și "slujirea" ("A iubi pe Domnul și pe aproapele înseamnă în general slujire"), și printre conceptele cvasipsihologice de "dragoste" și "stare" Folosind aceste concepte, Swedenborg își construiește raționamentul și dovezile, menite, pe de o parte, să descrie faptele și domeniul de interes pentru el, pe de altă parte, să rezolve probleme spirituale (o explicație a răului, afirmații de neînțeles) a Sfintei Scripturi, nemurirea sufletului și iubirea celorlalți) Iată, de exemplu, cum explică el dragostea conjugală în rai "Căsătoria în rai este o unire spirituală a două personalități într-una singură de aceea doi soți în rai nu se numesc doi îngeri, ci unul o parte vrea tot ce îi aparține, Swedenborg E Despre rai S , , , , , Ibid S a aparținut atât celuilalt, cât și inversului > iubirea conjugală este însăși baza afluxului divin Căsătoriile cerești diferă de cele pământești prin faptul că scopul acestora din urmă este, printre altele, nașterea copiilor; dar în cer aceasta nu este, și în loc de nașterea copiilor, există generația adevărului și a binelui Imaginați-vă acum că unul dintre noi s-a întâlnit cu îngeri și apoi vorbește public despre asta Cum se poate termina acest lucru, mai ales dacă insistăm că acesta nu este un vis, nu este o halucinație, nu este fantezia ta, că comunicăm cu îngerii de mult timp ca și cu oamenii obișnuiți? Și este foarte rău dacă îi sfătuim cu insistență pe alții să creadă în îngeri și ceea ce spun ei Atunci, cu siguranță, nu putem scăpa de spitalul de psihiatrie Toate simptomele sunt prezente: viziuni, voci, credinta intr-o realitate inexistenta La urma urmei, de fapt, va spune medicul, nu există îngeri acolo, iar dacă există, atunci este imposibil să-i vezi Immanuel Kant a avut dreptate de o sută de ori când a scris despre învățăturile lui Swedenborg: "De aceea, nu voi condamna câtuși de puțin cititorul dacă, în loc să-i considere pe văzătorii de fantome ca pe jumătate aparținând unei alte lumi, îi scrie imediat ca candidați la tratament în spital și se salvează astfel de orice cercetare ulterioară în opera lui Swedenborg I găsesc același joc bizar de imaginație pe care l-au găsit mulți alți îndrăgostiți în jocul naturii, când în contururile de marmură pătată au desenat o familie sfântă sau în formațiuni de stalactite - călugări, izvoare și biserică organe M-am săturat să citez prostiile sălbatice ale celui mai rău dintre toți scriitorii de science-fiction sau le continui până vor descrie starea de după moarte în zadar ar fi încercat să ascund inutilitatea tuturor această lucrare - atrage atenția tuturor Cu toate acestea, credincioșii vorbesc constant despre îngeri Din punctul de vedere al creștinismului, îngerii există, dar este naiv să crezi că sunt ca oamenii; nu este mai puțin naiv să iei la propriu credință ceea ce ai auzit de la un înger, poate că nu este deloc un înger, ci Satana, care a luat o astfel de formă pentru a te înșela și a te distruge Și este absolut ciudat să auzi astfel de povești despre îngeri de la un om de știință și filosof atât de faimos și respectat precum a fost Swedenborg De aceea Kant este indignat ca filosof și raționalist Dar Kant era și un credincios! Swedenborg E Despre rai S , Kant I Visele unui vizionar, explicate prin visele metafizicii // Kant Lucrări: în vol T M S , , Pentru o persoană modernă care gândește rațional științific, îngerii, spiritele, raiul și iadul descrise de Swedenborg sunt pură fantezie, a afirma că toate acestea există de fapt înseamnă a acționa împotriva adevărului Dar Swedenborg, în scrierile sale spirituale, tot repetă: ceea ce spun eu este adevărul, îngerii mi-au spus multe și nu poți să nu le crezi, am văzut multe cu ochii mei Da, apropo, ceea ce vedem cu ochii noștri chiar credem în asta; de exemplu, acum cititorul credeți că nu dormiți, citiți cartea mea și, în general, aveți o sănătate bună în ceea ce privește psihicul Cu toate acestea, îndoieli similare cu privire la existență pot apărea cu privire la realitatea oricărei învățături ezoterice și religioase Există Dumnezeu, lumea spirituală a lui Steiner, Witzraorsul lui Daniil Andreev și mii de alte ființe cu numeroase învățături spirituale? Poate părea ciudat, dar o întrebare similară poate fi pusă astăzi despre realitățile primei naturi Există universul, găurile negre sau quarcii? "Ideea cuarcilor", scrie E Mamchur, "s-a dovedit a fi foarte euristică și utilă Pe baza ei, a fost posibil nu numai sistematizarea particulelor cu acțiune puternică, ci și previziunea existenței altora noi Cu toate acestea, a rămas un moment incomod: quarcii s-au dovedit a fi în mod fundamental "neobservabili" Ce au făcut fizicienii? Ei nu au abandonat ideea unui quarc pe această bază, ci au continuat să lucreze cu ea A fost creată o teorie specială a "ilimitării" (ilimitării), care explică imposibilitatea observării quarcilor în stare liberă" Cu alte cuvinte, poate că nu este atât de important dacă îngerii sunt vizibili sau nu, dacă există sau nu, principalul lucru este că poți lucra cu ei Dar apoi, desigur, trebuie să înțelegi cum poți lucra cu îngerii, de ce este nevoie de ei și cum ajung oamenii la afirmarea existenței lor De exemplu, ce rol joacă îngerii în sistemul lui Swedenborg, cum a început el să-i vadă, ce înseamnă comunicarea lui cu îngerii? În învățăturile lui Swedenborg, Domnul, îngerii și spiritele sunt înțelese clar în două moduri: pe de o parte, antropomorfic, sunt subiecți și ființe vii cu conștiință, minte, trup și alte atribute caracteristice unei persoane (nu este pentru nimic din ceea ce se argumentează că o persoană este creată după chipul și asemănarea lui Dumnezeu), pe de altă parte, ele sunt înțelese impersonal, ca fenomene naturale specifice - forțe, interacțiuni, câmpuri Într-adevăr, când Swedenborg scrie că Domnul și îngerii "slujesc", "stăpânesc", "păstrează ordinea", "iubesc", că fiecare І* Mamchur E A Obiectivitatea științei și relativismului: (Spre discuții în epistemologia modernă) M , S omul este un spirit, iar oamenii drepți sunt îngeri, gândește el antropomorf Când Swedenborg spune că îngerii și spiritele înșiși sunt atrase unul de celălalt sau se resping unul pe altul, ei înșiși urcă în rai sau coboară în iad, fețele lor sunt automat iluminate sau întunecate, că raiul și iadul sunt în echilibru, în acest caz el nu o face gândește antropomorf, dar fizicist " Pentru Swedenborg nu există nicio problemă cu existența duală a Domnului, îngeri și spirite Evident, el se gândește la aceste două ființe ca la începuturi suplimentare - una este condiția celeilalte În plus, ideea liberului arbitru, împărtășită de toți creștinii, este imediat interpretată în două moduri: este voința subiectului și starea obiectivă a lucrurilor, harul sau absența acesteia (în conformitate cu învățătura Noului Testament, mântuirea unei persoane se realizează prin har, dar acțiunea sa este făcută dependentă de persoana însăși; harul și libertatea acționează întotdeauna împreună, sinergic) Dar pentru mine este o problemă Dacă, de exemplu, Domnul este un subiect asemănător cu o persoană (acționează, gândește, dorește, gestionează, sprijină etc ), atunci, în primul rând, ne confruntăm cu o dificultate cunoscută încă din Evul Mediu, când nu o singură proprietate poate fi atribuit Creatorului În al doilea rând, ca om, Domnul poate acţiona neplanificat, subiectiv, şi, în consecinţă, poate încălca ordinea şi legile Și Swedenborg scrie: "Dumnezeu nu face niciodată nimic contrar ordinii, pentru că el însuși este ordine Adevărul divin, pornind de la Domnul, formează o ordine, iar adevărurile divine sunt legile acestei ordini, conform cărora Domnul conduce o persoană SwedenborgE Despre rai S , , , , - Dumnezeu unul dintre primii filozofi ai creștinismului Flavius Justin în secolul al XI-lea atribuie calități precum unitate, nenăscut, transcendență, fără început, fără nume, bunătate De exemplu, dacă presupunem că Dumnezeu s-a născut de cineva și a primit un nume, atunci trebuie să recunoaștem că există cineva mai în vârstă decât El, ceea ce contrazice Scriptura și intuiția creștină Prin urmare, spune Justin, astfel de afirmații sunt incorecte (Neretina S Believing Mind S - ) Cu toate acestea, de fiecare dată s-a dovedit că atribuirea unor proprietăți lui Dumnezeu a dus la contradicții cu alte caracteristici ale Creatorului Să ne amintim reflecțiile perplexe ale lui Eriugen: "Acceptă natura cea mai înaltă, simplă și divină vreun accident? - Pleacă cu un asemenea gând! - Nu anunță ea vreun obiect de accident: - Și aceasta este o axiomă - Prin urmare, cea mai înaltă cauză și cel mai înalt principiu al tuturor lucrurilor, care este Dumnezeu, nu poate nici să acționeze, nici să experimenteze un efect - Această concluzie m-a împins într-un impas Dacă o declar falsă, atunci rațiunea în sine mă va ridiculiza probabil Dacă o recunosc ca fiind adevărată, la cât de ascuțite mă expun săgețile Sfintei Scripturi? (Ibid , p ) Swedenborg E Despre rai S Dacă Domnul este un tip special de natură (spirituală), atunci cum poate el să fie o persoană și să aibă libertate? De exemplu, potrivit lui Kant, personalitatea este libertatea față de necesitatea naturală Recunoscând dubla interpretare a construcțiilor lui Swedenborg, trebuie să discutăm despre statutul învățăturii sale pentru a o atribui fie religiei, fie ezoterismului Borges vorbește mai mult despre biserică și religie, iar Solovyov despre ezoterism Swedenborg, scrie Solovyov, este "un naturalist învățat, mai târziu un vizionar și cel mai remarcabil (după Jacob Boehme) teozof al vremurilor moderne, fondatorul sectei Swedenborgian care încă există în diferite țări" Dacă aplicăm distincțiile de mai sus între religie și ezoterism la învățătura din Swedenborg, atunci există o dificultate Din punctul de vedere al lui Swedenborg însuși, lucrările sale sunt, desigur, despre religie (creștinism), dar, din punctul meu de vedere, despre învățături ezoterice În primul rând, să remarcăm că învățătura lui Swedenborg diferă de interpretarea canonică în multe puncte importante pentru creștinism (la fel cum, de exemplu, învățătura lui Daniil Andreev sau Cabala și Tora diferă de înțelegerea canonică a bisericii) Deci Swedenborg, ca și cabaliștii, nu recunoaște trinitatea existenței lui Dumnezeu, ci îi atribuie o corporalitate umană, neagă prezența Satanei, nu recunoaște a doua venire a lui Hristos și Judecata de Apoi, afirmă posibilitatea mântuirii păgânii și existența căsătoriei în ceruri, altfel decât biserica explică apariția lui Hristos "În domeniul teologiei propriu-zis", notează Vl Solovyov, - Înlocuirea de către Swedenborg a Treimii cu un singur Hristos este deosebit de remarcabilă Swedenborg nu a înțeles fundamentele speculative ale dogmei bisericești și a văzut în ea un simplu triteism, care l-a revoltat "Dumnezeu există veșnic ca un Mare Om, tocmai ca Domnul nostru Iisus Hristos, în care sălășluiește trupește plinătatea divinității Învățătura lui Swedenborg este creștinismul absolut, deoarece el presupune că numai Hristos există în mod corespunzător și independent și nimic altceva Potrivit lui Swedenborg, scopul întrupării lui Hristos este "ca divinul să primească realitatea tangibilă în lumea noastră pământească, precum și în lumea spiritelor pământești, și astfel încât atmosfera cerească a lui Hristos să poată alunga de aici răul înmulțit duhuri care pe vremea aceea infestau lumea; lucrarea lui Hristos a fost, potrivit lui Swedenborg, nu un act formal de mântuire și justificare a omului, ci o adevărată ciocnire Solovyov Vl Swedenborg // Creștinismul: Dicționar Enciclopedic T M , S raiul și iadul în umanitatea pământească și restabilirea echilibrului tulburat între forțele binelui și răului În al doilea rând, aspirațiile ideale ale personalității autorului său se reflectă în învățătura lui Swedenborg, care, din punctul meu de vedere, este și un semn al unei viziuni ezoterice asupra lumii După cum am spus, ezotericul construiește o lume pe care o înțelege ca o realitate adevărată care îndeplinește idealurile, intuiția și aspirațiile sale superioare Într-adevăr, fiind un raționalist și un om de știință cu o orientare fizicistă, Swedenborg înțelege în mod rațional învățătura creștină; de unde, de exemplu, negarea trinității ca contradicție logică sau interpretarea relației dintre rai și iad ca o interacțiune care seamănă cu fizicul Considerând că principalul lucru în viață nu sunt cuvintele, ci faptele de binefacere, Swedenborg atribuie îngerilor viața în muncă și slujire a Domnului și a oamenilor Deoarece valorile dragostei și căsătoriei erau foarte semnificative pentru Swedenborg, în cer îngerii iubesc și se căsătoresc În general, nu ar fi o exagerare să spunem că lumea raiului lui Swedenborg este aranjată în felul în care Swedenborg înțelege ce este paradisul Iar paradisul credinciosului este un loc în care visele și cele mai înalte aspirații lui devin realitate În al treilea rând, o serie întreagă de experiențe și stări ale lui Swedenborg, când bâjbâia după ideile care stau la baza învățăturii sale, corespund unor experiențe și stări similare ale "geniilor ezoterismului", adică celor care au reușit să-și atingă scopul dorit de mântuire ezoterică NIA Ce se întâmplă atunci? Din punct de vedere psihologic, Swedenborg construiește o nouă religie, dar în realitate - o învățătură ezoterică Dar învățătura lui Buddha a fost inițial o învățătură ezoterică, iar apoi pe baza ei a apărut o religie mondială - budismul Și predicile lui Hristos inițial - este doar o doctrină ezoterică Totul pare să depindă de modul în care predarea este înțeleasă (conceptualizată) și cum este apoi practicată Majoritatea adepților lui Swedenborg, urmând cărțile sale, au conceptualizat învățăturile Swedenborgian ca pe o nouă religie și au vrut să construiască o nouă biserică ("Noul Ierusalim") Dar au existat și alți adepți ai lui Swedenborg care au înțeles ideile sale, de exemplu, ca fiind teosofice, adică ezoterice Aceasta însemna că nu doreau să construiască o biserică Swedenborg, ci să găsească în mod independent lumea despre care vorbea Swedenborg , oe Solovyov Vl Swedenborg S , Este de remarcat că în acest caz acțiunea lui Hristos este un moment de interacțiune (luptă) între rai și iad, adică din nou, o dublă interpretare a realității spirituale J (M Rozin V M Călătorie în țara realității ezoterice M , În cărțile sale, Swedenborg descrie cazul în așa fel încât a fost chemat la noua sa misiune în mod destul de neașteptat pentru el însuși, iar apoi tot ce a scris nu au fost propriile sale reflecții subiective, ci cunoștințele și intuițiile Domnului însuși Și chiar și Vl Solovyov părea să-l creadă El scrie că în perioada sa religioasă, Swedenborg s-a abținut de la gândirea independentă, notând doar fenomenele viziunii sale spirituale și acele gânduri pe care le considera direct inspirate sau dictate de sus Dar acesta nu este cazul, este îndoielnic că participarea lui Swedenborg a constat într-o simplă înregistrare a ceea ce a auzit de sus, deși din punct de vedere psihologic așa credea Dimpotrivă, sunt sigur că cărțile lui Swedenborg sunt produsul muncii și ale căii sale de viață, iar puterile superioare de aici au jucat un rol mult mai mic, dacă au participat la această lucrare Cu toate acestea, Swedenborg însuși nu dezvăluie laboratorul său de creație; poate că nu știe nimic despre ea Cum să fii? Există o singură cale - de a reconstrui acest laborator Procedând astfel, pornesc de la presupunerea că Swedenborg a trecut de la raționalism (știință și filozofie) la credință și ezoterism interpretate personal Dar el însuși probabil și-a înțeles opera într-un mod diferit: ca înțelegere a planului Domnului în ceea ce privește structura lumii spirituale (Raiul, iadul și tărâmul spiritelor) și calea unei persoane după moarte O astfel de înțelegere, după cum arată o analiză a mijloacelor epistemice folosite de Swedenborg, nu a fost deloc o simplă înregistrare a ceea ce a fost inspirat de sus În primul rând, în învățătura lui Swedenborg se pot evidenția: a) "conceptele cvasiștiințifice" de mai sus (cvasifizice, cvasisociale și cvasipsihologice), b) idei ontologice despre Domnul, îngeri, spirite, structura cerului și iad, și așa mai departe, în sfârșit, c) concepte asemănătoare cu cele sistem-structurale (corespondență, întreg, părți, servicii, scopuri etc ), le vom numi "cvasi-sistemice" În al doilea rând, după cum ne amintim, pentru Swedenborg sursa cunoașterii sunt întâlnirile cu îngerii și vizitele în lumea spirituală Iată doar un exemplu tipic "Acum", scrie Swedenborg, "să trecem la experiență Că îngerii au o imagine umană, adică sunt aceiași oameni, am văzut asta de până la o mie de ori: le-am vorbit ca o persoană cu o persoană, când cu unul, când cu mulți împreună, și am niciodată văzut imaginea lor exterioară decât - orice diferit de uman; uneori mă minunam de asta; dar pentru a nu fi pus pe seama înșelăciunii simțurilor sau a imaginației, mi s-a dat să le văd în realitate, cu deplină conștiință simțuri și într-o stare de clară înțelegere" Swedenborg E Despre rai S În al treilea rând, ca o altă sursă epistemologică, metodologia lui Swedenborg de cunoaștere a lumii spirituale este punctată; acestea sunt ideile de corespondență, precum și o serie de altele, pe care le vom analiza în continuare Deci, în general, există cinci surse: concepte cvasiștiințifice, idei ontologice, idei cvasi-sistemice, experiența viziunii spirituale și metodologia de cunoaștere a lumii spirituale O analiză a surselor epistemologice ale lui Swedenborg ar trebui să înceapă cu idei ontologice, ca stabilirea unei imagini a lumii spirituale pentru conștiința cititorului Principalele reprezentări ontologice ale lui Swedenborg au o structură interesantă: ele includ diferite componente care sunt în relație cu corespondența De exemplu, Domnul este și Dumnezeu și, în același timp, un om după chip; cerul este atât Domnul și comunitățile de îngeri, cât și cerul lumii spirituale; un înger este o ființă sacră și o persoană perfectă dreaptă; demoni - ființe sacre și oameni predispuși la rău; spirite - oameni care încă nu s-au hotărât asupra drumului lor post-muritor și locuitori ai lumii spirituale; soarele din cer este izvorul luminii și al Domnului, și adevărul și binele etc Trebuie spus că trăsăturile construcțiilor ontologice notate aici sunt întâlnite pentru prima dată de Platon în dialogul său "Sărbătoare" Într-adevăr, eroii acestei lucrări, definind ce este dragostea (Eros), construiesc construcții ontologice, ca două picături de apă, asemănătoare celor Swedenborgian (mai precis, desigur, dimpotrivă, Swedenborg împrumută de la Platon sau redescoperă tehnica corespunzătoare) ) Din punct de vedere semiotic, aceste construcții pot fi interpretate ca scheme Amintește-ți ce este Să luăm ca exemplu harta metroului, descrie transferurile și rutele, ajută la înțelegerea modului în care o persoană poate opera eficient în metrou; Este schema de metrou care ne oferă imaginea metroului în ansamblu Analiza arată că schemele îndeplinesc mai multe funcții: ajută la înțelegerea a ceea ce se întâmplă, organizează activitatea umană, colectează semnificații care anterior nu erau legate între ele și contribuie la identificarea unei noi realități O condiție necesară pentru formarea schemelor este sensul, adică substituirea în limbaj a unor reprezentări cu altele; în acest caz, a fost necesar să se reprezinte anumite acțiuni umane (intrări și ieșiri din metrou, transferuri de la o stație sau linie la alta etc ) ca acțiuni cu simboluri grafice (cercuri, linii colorate, săgeți etc ) Rozin V M Cercetare semiotică p - ; El este Introducere în schema M , DE Să aruncăm acum o privire la învățătura lui Swedenborg din punctul de vedere al acestor idei Construcțiile sale ontologice satisfac pe deplin criteriile formulate aici: au o structură în două straturi, unde un strat îl reprezintă pe celălalt, stabilesc o nouă realitate (viziune), și organizează activitatea credinciosului într-un mod nou Adică sunt diagrame Cu toate acestea, ele sunt în mod clar diferite în structura și funcțiile lor Un tip, să numim aceste scheme "antropomorfe", implică identificarea cu o persoană: Domnul este un om după cea mai mare imagine, comunitățile de îngeri sunt oameni perfecți mai mici, un înger este o persoană perfectă etc Al doilea tip de scheme, să le numim "naturale", sunt gândite în cadrul unor reprezentări cvasifizice, cvasi-sociologice sau cvasipsihologice Exemplul cel mai ilustrativ aici este relația dintre rai și iad, pe care Swedenborg o interpretează, pe de o parte, fizic, pe de altă parte, social (lupta dintre rai și iad este atât interacțiunea forțelor direcționate în mod opus, cât și ciocnirea a două comunități - îngeri cu demoni) Al treilea tip de scheme îl vom numi "scheme zilnice", pentru că, creându-le, Swedenborg a extrapolat în mod evident la cer viața de zi cu zi a lumii obișnuite; așa că îngerii lui vorbesc, scriu, comunică, iubesc, se căsătoresc, îndeplinesc slujbe O analiză a cărții lui Swedenborg sugerează că schemele antropomorfe au fost create de el pentru a rezolva următoarele sarcini: ) explicarea unui număr de afirmații cheie din Sfintele Scripturi, unde Domnul arată și acționează ca o persoană, iar o persoană este asemănată cu îngerii sau Dumnezeu (de exemplu, explicând afirmația că "omul a fost creat după chipul și asemănarea lui Dumnezeu"), ) înțelegerea experienței vizuale a reprezentării antropomorfe a Domnului, a lui Hristos, a Mariei, a îngerilor, a demonilor în temple, pe icoane, în pictura religioasă, ) fundamentarea perspectivei mântuirii (sau morții), în conformitate cu care o persoană sau vine la Domnul, sau devine înger, sau merge în iad și se transformă într-un demon Schemele naturale au făcut posibilă rezolvarea altor probleme În primul rând, să pună în aplicare punctele de vedere natural-științifice ale lui Swedenborg și viziunea asupra lumii, ceea ce este destul de înțeles, având în vedere calea sa de viață și mulți ani de studiu în știință și tehnologie În al doilea rând, creând aceste scheme, Swedenborg și-a dus la îndeplinire convingerile asupra naturii și corelației dintre bine (bine) și rău Aceste vederi au amintit în multe privințe de maniheiști și gnostici În al treilea rând, schemele naturale au permis lui Swedenborg să rezolve o serie de probleme, printre care problema teodicei, precum și liberul arbitru, nu ocupau ultimul loc Iată, de exemplu, cum explică Swedenborg posibilitatea și prezența liberului arbitru "Voi spune câteva cuvinte despre echilibru în avans: se știe că atunci când două principii acționează reciproc unul împotriva celuilalt, iar acțiunea și presiunea, pe de o parte, sunt egale cu impactul și rezistența, pe de altă parte, atunci ambele forțe , datorită egalității lor, sunt distruse, iar apoi amândoi pot fi mișcați de arbitrariul unei a treia forțe Ca urmare a acestui echilibru spiritual, o persoană se află în libertate de gândire și voință O persoană luminată vede, în plus, că binele și răul sunt două principii opuse și, la fel de opuse ca raiul și iadul, că orice bine vine din rai și orice rău din iad, și așa cum principiul divin al Domnului formează raiul, atunci numai binele curge de la Domnul, și numai răul din iad, care, astfel, Domnul respinge neîncetat pe om de la rău și înclină spre bine, dar iadul înclină mereu spre rău Dacă o persoană nu ar fi între unul și celălalt, ar fi lipsit de orice gândire și orice voință, și chiar mai mult - toată libertatea și orice alegere, căci omul este înzestrat cu toate acestea datorită echilibrului dintre bine și rău, prin urmare dacă Domnul s-ar depărta de om și de om Dacă ar fi fost lăsat singur la rău, n-ar fi devenit om Din aceasta este clar că Domnul curge cu bunătate către fiecare om, atât rău, cât și bun, dar cu diferența că îndepărtează constant o persoană rea de la rău, iar omul bun se înclină treptat spre bine și că motivul pentru un astfel de o diferență este în persoana însăși, căci el este succesorul > omul însuși este cauza răului său, și nu Domnul deloc: răul în om este iadul în el De aici este este clar că Domnul atrage la Sine orice duh prin îngeri și afluxul ceresc, dar ceea ce duhurile care sunt în rău i se opun în mod absolut, sunt smulse, ca să spunem așa, de la Domnul și de răul lor, ca de o frânghie, sunt atrași de iad; iar dacă sunt astfel atrași și, din dragoste pentru rău, cedează atracției, atunci este clar că ei înșiși și din propria lor voință sunt aruncați în iad Decizia lui Swedenborg, după cum vedem, este următoarea: datorită echilibrului forțelor iadului și raiului, o persoană poate alege și gândi, iar oamenii buni sunt mântuiți cu ajutorul Domnului, iar oamenii răi mor sub influența iubirii pentru rău, indiferent ce face Domnul Se dovedește, în primul rând, că datorită discursului științei naturii (ideea de echilibru și a treia forță), se dă o explicație a liberului arbitru, în al doilea rând, că Domnul nu este atotputernic, El nu poate salva pe cei care iubește răul și, în al treilea rând, imaginea este pur maniheică - Domnul, răul și un om liber sunt trei începuturi egale Schemele naturale ale lui Swedenborg includ unele atât de importante precum spațiul (locul), lumina, căldura, forțele (interacțiunea)^ Swedenborg E Despre rai S - nu este greu să le vedem originile fiziciene, ceea ce din nou este de înțeles având în vedere ocupațiile lui Swedenborg în prima jumătate a vieții sale Schemele vieții de zi cu zi sunt un rezultat natural al interpretării lumii spirituale ca natură și lume speciale Din moment ce Swedenborg a acceptat acest punct de vedere natural și din moment ce era familiarizat doar cu natura și lumea existente, el este forțat să caracterizeze lumea spirituală prin analogie cu lumea și natura obișnuită În același timp, rezolvă acele probleme care se rezolvă pe baza unor scheme de rutină; cu alte cuvinte, vreau să spun că schemele vieții de zi cu zi, spre deosebire de cele antropologice și naturale, probabil că nu au fost introduse special pentru a rezolva probleme și sarcini, acesta a fost un produs secundar Dar, desigur, un transfer direct în lumea spirituală a caracteristicilor lumii obișnuite și naturii a fost imposibil, acest lucru a dus la contradicții Prin urmare, Swedenborg, extrapolând, face corecții, transformă ideile obișnuite, adaptându-le la logica lumii spirituale De exemplu, în cer există soare și lumină, dar neobișnuit, soarele este Domnul, iar lumina și căldura Lui sunt adevăr și bunătate Da, îngerii vorbesc, dar în aceeași limbă, vorbirea lor este plină de înțelepciune, corespunde sentimentelor de iubire, ei "pot exprima într-o clipă ceea ce o persoană nu poate transmite într-o jumătate de oră" Dacă scopul unei căsătorii pământești obișnuite este nașterea de copii, atunci scopul unei căsătorii cerești este "generarea adevărului și a bunătății" Swedenborg este conștient de faptul că învățătura sa diferă semnificativ atât de științele naturii, cât și de expunerea canonică creștină a Sfintei Scripturi În același timp, Swedenborg susține că natura este aranjată după asemănarea lumii spirituale "Să spunem dinainte ce este corespondența: lumii spirituale îi corespunde întreaga lume naturală, nu numai în general, ci chiar și în fiecare particular; prin urmare, tot ceea ce este în firesc există ca urmare a lumii spirituale, se numește corespondență Îngerii sunt uimiți când află că există oameni care atribuie totul naturii și nu atribuie nimic principiului Divin Între timp, ei ar trebui să urce doar cu mintea pentru a vedea că aceste minuni vin de la Divin (început), și nu de la natură; că natura a fost creată doar pentru a îmbrăca spiritualul și, în consecință, pentru a-l înfățișa în ultimul grad de ordine Pe de o parte, Swedenborg oferă în mod constant o interpretare adevărată, din punctul său de vedere, a Sfintelor Scripturi, pe de altă parte, descriind lumea spirituală, el se îndreaptă nu mai puțin constant către realitățile și trăsăturile naturii sau ale lumii obișnuite pentru analogii, pe de altă parte, ca mine SwedenborgE Despre rai S - , - , Ibid S , - a remarcat că el transformă realitățile naturale și obișnuite, adaptându-le la logica lumii spirituale Sfânta Scriptură și datele științelor naturii sunt pentru Swedenborg doar materiale pentru analiză și construirea propriului concept de realitate spirituală Este interesant cum își justifică Swedenborg abordarea critică a Scripturii și a științelor naturale În primul caz, el spune că Domnul i-a încredințat misiunea de a reînnoi Biserica, în al doilea, că natura nu poate fi înțeleasă decât prin experiență spirituală, întrucât "tot ce este în firesc există ca urmare a spiritualității lume " Să ne oprim acum asupra ultimei surse epistemologice a cunoașterii lui Swedenborg - întâlnirile și conversațiile sale cu îngerii Mai sus, am introdus conceptul de "vis" ezoteric, argumentând că ele sunt precedate de mai multe procese: formarea unei personalități ezoterice, suprimarea realităților care nu corespund viziunii ezoterice asupra lumii, presiunea crescută a dorințelor blocate, implementarea cărora ar trebui să asigure că personalitatea ezoterică atinge realitatea adevărată și dezvoltarea mecanismelor stărilor de vis Când toate aceste premise pot fi formate, se formează condițiile pentru "visele" ezoterice: aceasta este realizarea în perioada de veghe a viselor care asigură realizarea unor evenimente legate de realitatea adevărată În acest sens, ceea ce vede și trăiește ezoteric aici este creat de munca psihicului său, format anterior de viața și personalitatea ezoterice Este posibil să presupunem că lumea spirituală din Swedenborg este și vise ezoterice pe temele Sfintei Scripturi? Pentru a înțelege modul în care s-au dezvoltat și locul lor în învățăturile din Swedenborg, merită să acordați atenție faptului că, începând din tinerețe, pe multe dintre manuscrisele sale științifice, inginerești și filozofice complet laice, în partea de jos a multor pagini, există este următoarea instrucțiune pentru el însuși: " Citește des Cuvântul lui Dumnezeu și meditează la el Supune-te în toate voinței providenței lui Dumnezeu Observați adevărata decență în toate acțiunile și păstrați întotdeauna o conștiință impecabilă Îndepliniți cu onestitate și sinceritate îndatoririle de rang și îndatorirea de serviciu și străduiți-vă să vă faceți în toate privințele un membru util al societății " Adică Swedenborg, ca și Pavel Florensky, era, ca să spunem așa, un servitor a doi stăpâni Adică să părăsesc Swedenborg în același timp Swedenborg E Despre rai S doar două viziuni asupra lumii - științifică și religioasă Nu putea refuza nici prima, nici a doua, mai exact, ambele viziuni asupra lumii i-au determinat in egala masura viata si actiunile Și cum ar putea fi altfel: ocupația principală a Swedenborg-ului timp de aproape jumătate de secol este știința, principalul mod de viață și viziunea este creștinismul De asemenea, este necesar să se țină seama de o astfel de împrejurare: se poate presupune că Swedenborg nu a scăpat de influența lui Descartes În urma acestuia din urmă, Swedenborg nu numai că credea că o persoană în perfecțiunea sa se apropie de Domnul, motiv pentru care îngerii sunt oameni desăvârșiți, dar că este posibil să cunoaștem natura, și Domnul și cerul În același timp, în timp ce cunoaște, gânditorul îl reproduce pe Domnul și, parcă, creează lumea, bazându-se doar pe el însuși Tocmai ca cartusian si om de stiinta, Swedenborg nu a putut sa nu recunoasca prezenta multor contradictii in Sfanta Scriptura Modul în care Domnul poate exista în trei persoane este o contradicție clară; de ce a îngăduit răul și Lucifer, dacă Domnul este iubire și bine; ce înseamnă învierea unei persoane și moartea, dacă dispariția în neant, atunci este puțin probabil ca Domnul după moarte să creeze fiecare persoană din nou de fiecare dată; cum să înțelegeți că "omul este creat după chipul și asemănarea lui Dumnezeu"; ce sunt raiul și iadul, îngerii și demonii; de ce păgânii nu vor fi mântuiți când mulți dintre ei trăiesc mai drept decât creștinii și nu știu absolut nimic despre Domnul etc , etc Un simplu credincios nu pune astfel de întrebări, dar Swedenborg nu era doar creștin, ci de asemenea, un om de știință, precum și un cartezian Ca urmare a îndoielilor și reflecțiilor fundamentale, dar nu a respingerii credinței, Swedenborg începe să regândească realitatea religioasă Sunt sigur, deja în prima perioadă științifică a vieții sale Un alt lucru este că deocamdată ar putea închide ochii asupra propriei sale lucrări de gândire; nu este că este greu să nu-l observi, este greu să nu-l vezi, ci ca și cum l-am împinge în fundal, ceea ce de fapt facem adesea În ce direcție a mers această regândire? Știm bine acest lucru din a doua sa vârstă spirituală Swedenborg a început să reconsidere poveștile religioase conflictuale și fără legătură, înlocuindu-le cu propriile sale construcții în spiritul gândirii carteziene raționale; în același timp, creează concepte cvasiștiințifice și ajunge la o idee de realitate, care amintește nu numai de lumea sacră, ci și de natura spirituală Swedenborg era sigur că nu face decât să clarifice adevărata stare a lucrurilor, conducând un fel de cunoaștere a realității spirituale, care este încă înțeleasă ca fiind canonică Este clar că această lucrare a fost destul de lungă și dificilă, întinsă timp de mulți ani, implicând o "mișcare de navetă", apoi are loc o revenire şi o revizuire a principiilor şi construcţiilor originale Dar trebuie să ținem cont (eu, în special, știu acest lucru din propria experiență) că la o persoană care trăiește prin gândire, munca gândirii este efectuată constant și parțial automat, uneori chiar în paralel cu alte activități În consecință, alături de cele două realități principale - lumea științifică și cea religioasă, o a treia realitate intră treptat în conștiința lui Swedenborg Aceasta este o realitate pe care el însuși o creează ca urmare a regândirii celei de-a doua lumi, pe de o parte, asemănătoare acestei lumi, pe de altă parte, radical diferită de ea Swedenborg, desigur, nu putea să nu observe că noua realitate contrazicea învățătura creștină canonică în multe puncte Dar mai era o problemă serioasă Swedenborg și-a înțeles opera ca cunoașterea realității spirituale în spiritul celei mai recente științe naturale pentru timpul său Și a necesitat fapte și experimente Aceștia din urmă, însă, nu au fost Situația pentru Swedenborg a fost destul de tragică Noua realitate spirituală a luat practic deja locul celei canonice, a fost percepută ca adevărată stare de fapt, dar a intrat în conflict atât cu dogmele religioase ale bisericii, cât și cu propriile îndrumări metodologice științifice ale lui Swedenborg, conform cărora această realitate trebuia confirmat prin experiență În această situație vine în ajutor psihicul, care a început să producă intrigi spontane asemănătoare unui vis, pe de o parte, completând elementele lipsă ale gândirii științifice și ale realității, pe de altă parte, "desenând" o astfel de imagine în care Swedenborg a primit sancțiune de sus pentru un nou mod de a cunoaște și a gândi Ei bine, desigur, vorbim despre întâlnirea lui Swedenborg cu mesagerul Domnului și despre călătoriile spirituale ulterioare și despre comunicarea cu îngerii După cum arăt în cercetările mele, intrarea în conștiința realităților onirice implică înțelegerea și munca gândirii, crearea de interpretări, formularea de noi abordări și chiar regândirea poziției cuiva în lume (vezi studiile lucrării) a lui K Jung, P Florensky ş a ) Toate acestea le găsim în viața lui Swedenborg În primul rând, el conturează noi principii ale cunoașterii științifice: interpretează natura ca fiind subordonată lumii spirituale, formulează relația de corespondență și procedura de identificare a corespondențelor asociate cu aceasta, consideră afirmațiile îngerilor și propria experiență spirituală ca fapte și experiență științifică În al doilea rând, el susține că Biserica explică inadecvat Sfintele Scripturi, iar lui Swedenborg Domnul Rozin V M Gândire și creativitate M , a dezvăluit mistere și a spălat cu adevărat Cuvântul În al treilea rând, după cum ne amintim, Swedenborg se declară mesagerul Domnului, mesia, chemat să dezvăluie creștinilor adevăratul sens al Cuvântului și cunoașterea realității, de când vin vremurile de sfârșit "O astfel de revelație directă are loc acum, deoarece este aceeași care se înțelege prin venirea Domnului " Aceste trei inovații pot fi considerate cotitura Swedenborgian, care a deschis calea multor ezoteriști veniți mai târziu din știință sau filozofie Faptul este că, periodic, filozofii și oamenii de știință trebuie să rezolve probleme asemănătoare celor din Swedenborg, și anume să împace și să sintetizeze cunoașterea rațională și credința De regulă, o problemă similară apare în fața gânditorilor care mărturisesc simultan credința în Dumnezeu și în rațiune Primul aici nu a fost nici măcar Swedenborg, ci St Augustin În "Confesiuni" el discută despre cum, crezând în Dumnezeu, se poate gândi la el, și doar să gândească: rațional, consecvent, bazat pe cunoașterea filozofiei și științei Și Kant, în ciuda tuturor criticilor sale la adresa Swedenborg, rezolvă în esență aceeași problemă Se străduiește, gândind rațional, să înțeleagă credința, să-i găsească un loc La începutul secolului al XX-lea, filozofii ruși au dat o nouă soluție aceleiași probleme Și în timpul nostru, de exemplu, Michael Laitman Diferențele de soluție de fiecare dată sunt determinate de modul în care unul sau altul gânditor înțelege ce este știința (filozofia) și ce credință mărturisește Dar, după cum spuneam, problema indicată de configurare și reconciliere a viziunii științifice și religioase asupra lumii nu este singura În mod tradițional, ezoteriștii își oferă soluția problemei depășirii morții de către o persoană Cel mai adesea, ei susțin că adevărata realitate este aranjată în așa fel încât o persoană care a ajuns la ea devine nemuritoare De exemplu, în binecunoscutul tratat metaesoteric al lui Carlos Castaneda "Don Juan", moartea este depășită printr-o astfel de transformare a conștiinței adeptului, urmând calea mântuirii ezoterice, când conștiința individului este complet dezasamblată și obișnuită distincțiile sunt eliminate Aceasta este foarte aproape de soluția budistă la această problemă: Swedenborg Despre rai S Kant credea că Credința nu trebuie acceptată ca dogmă, ci că poate fi înțeleasă rațional "Credința istorică", a scris Kant, "nu pot accepta credința, dar nu o pot accepta ca pe ceva absolut fals Am încredere că îmi va face bine În această maximă există cu adevărat securitate morală, și anume securitatea înaintea conștiinței Dacă nu sunt permise restricții în interpretarea credinței, "nu mai este loc pentru bunăvoința, care apoi spune: "Cred, Doamne, ajută-mi necredința"" (Kant I Religia în limitele numai rațiunii și lucrărilor: în vol M , Vol , partea S - ) Nirvana este un loc în care nu sunt posibile distincții și, în consecință, realitatea și experiențele morții își pierd sensul Deoarece ezoteriştii evaluează în mod critic lumea noastră, afirmând neautenticitatea ei, caracterizând lumea ezoterică, ei oferă de fapt o soluţie la problema unei societăţi (viaţă) ideale, dar, după cum sa menţionat deja, soluţii foarte diferite Toate aceste soluții sunt colorate de înțelegerea individuală a idealului În cele din urmă, un loc obișnuit în construcțiile ezoterice este afirmația că cel care a ajuns la adevărata realitate dobândește abilități extraordinare Omul spiritual al lui Steiner începe să vadă ideile și relațiile în sensul literal, își pregătește următoarea încarnare și promovează creativitatea oamenilor obișnuiți Omul interior al lui Augustin îl întâlnește pe Dumnezeu Ființa gnostică Sri Aurobinda coincide cu universul, devine nemuritoare, experimentează plăcere chiar și din durere Vrăjitorii din lumea lui Don Juan văd ființe sacre, zboară ca păsările, comunică cu propria lor moarte Aici apare în mod firesc întrebarea care sunt criteriile pentru adevărul cunoașterii ezoterice Cum să ne asigurăm, în afară de asigurările ezoteriştilor înşişi, că construcţiile lor sunt corecte? Ce arată analiza "discursului ezoteric" Că construcțiile lor se bazează parțial pe logica obișnuită și pe criterii științifice, parțial pe imaginația artistică Ambele sunt combinate în discursul ezoteric pe baza schematizării idealurilor și valorilor ezoteriștilor, prezentate însă ca proprietăți ale adevăratei realități Din punctul de vedere al științei sau al filosofiei, discursul ezoteric este arbitrar și fantezie Din punct de vedere al realității artistice, aceasta nu este suficient de radicală și subiectivă Dar pentru ezoteriştii înşişi, este absolut adevărat, pentru că, pe de o parte, le satisface aspiraţiile şi aşteptările, permiţându-vă să intraţi în adevărata realitate, iar pe de altă parte, ezoteriştii sunt siguri că acesta este un mod de a cunoaşte obiectiv realitatea existentă Întrucât la capătul căii ezoterice geniile ezoterismului cad în adevărata realitate, acest eveniment extraordinar acționează pentru ei ca o confirmare a existenței adevăratei realități și a fidelității "discursului ezoteric" care le-a permis să pătrundă în această realitate În același timp, geniile ezoterismului își realizează scopul final - mântuirea ezoterică Capitolul patru EVOLUȚIA CONCEPTELOR DE REALITATE ÎN CADRUL MODULUI RAȚIONAL DE GÂNDIRE Sinergia cunoașterii umane și revelația divină Modalitățile raționale de gândire au început să prindă contur în cultura antică Formarea unei personalități străvechi a acționat aici ca un fel de declanșator La rândul său, după cum arăt, apariția personalității, adică a unui individ care acționează independent și încearcă să-și construiască propria viață, a condus la inventarea raționamentului, care este o nouă modalitate de a obține cunoștințe - unele pe baza altora în activitatea individului, ocolind verificarea socială Problema construirii unui raționament consistent care să ofere cunoștințe adevărate a dus la raționalizarea și construcția lor de obiecte ideale În special, Socrate a propus să construiască definiții, Platon introduce idei pe această bază, Aristotel completează raționalizarea, creând reguli și categorii eficiente care să permită să raționeze fără contradicții și să obțină cunoștințe adevărate despre anumite domenii ale cunoașterii Este în cadrul acestor noi modalități de obținere a cunoștințelor și de construire a obiectelor ideale (ideile platonice, esențe și "începuturile" lui Aristotel), care au primit denumirea de "gândire" de la Stagirit și legate de filozofie și puțin mai târziu de știința antică, că se formează o zonă (realitate) care poate fi numită rațională Cunoștințele obținute în gândirea filozofică și științifică au un suport (fundament) semantic nu în planul sacru, ci în activitatea (practica) unei persoane și a derivatelor sale Cu alte cuvinte, nu se mai consideră, ca înainte, Mai jos vom arăta că unul dintre cele mai importante derivate ale activității umane sunt ideile despre lume (realitate) Fenomenele, desigur, au corelate în practică și realitate (deci soarele există indiferent de om, dar omul trebuie să inventeze deja un topor), totuși, înțelegerea lor ca fenomene se datorează practicii și activității umane (de exemplu, pentru un om de lumea antică, soarele este un zeu, iar pentru modern - o stea dintr-o anumită clasă, pentru o persoană arhaică, puterea toporului se explică prin faptul că în ea trăiește un spirit prietenos cu omul, căruia îi sacrifică sunt realizate, iar pentru modern - aceasta este o tehnică care funcționează pe baza legilor naturii că zeii le-au spus oamenilor, există conștientizarea că oamenii au primit ei înșiși această cunoaștere În acest sens, Platon vorbește despre "combinația de nume și verbe", adică de oameni, Aristotel vorbește de "combinația de "no-em" - conținuturi mentale", care implica și activitate umană Acesta a fost acest teritoriu de obținere a cunoștințelor de către o persoană care a acționat ca o rampă de plecare pentru gândirea rațională Este de remarcat faptul că rezultatul eforturilor lui Platon și Aristotel nu este doar formarea științei antice, care a inclus: rezolvarea contradicțiilor, procedurile de construire a obiectelor ideale, raționamentul după regulile logicii, reducerea cazurilor noi la obiecte ideale , obținerea cunoștințelor despre toate obiectele care făceau parte din aria de subiect de studiu (știință), dar și o nouă viziune asupra realității Lumea de acum nu este doar o creație a unei zeități, ci lucruri în spatele cărora se văd idei (Platon) sau esențe (Aristotel) Dar așa arată gândirea rațională în reconstrucția noastră, în timp ce filosofii antici înșiși nu gândeau atât de radical, aparțineau culturii lor și, prin urmare, ca toți ceilalți, împărtășeau credința în zei Gândind suficient de rațional, ei au făcut totuși apel la zei, dacă era necesar, pentru a-și fundamenta construcțiile Deci, de exemplu, pe de o parte, Platon definește realitatea ca fiind o lume legală a ideilor și lucrurilor, pe de altă parte, această lume a fost creată de Demiurg (zeul), în plus, ciclul sufletelor nemuritoare este condus de zeilor În Fedru citim: "Legea lui Adrastea este aceasta: sufletul care a devenit tovarășul lui Dumnezeu și a văzut măcar o părticică de adevăr va fi prosper până în runda următoare, iar dacă va putea face asta mereu, va fi mereu nevătămat" "Gândirea la indivizibil aparține domeniului în care nu poate exista minciună Și acolo unde atât falsitatea, cât și adevărul [se întâlnesc] este o combinație de concepte Totuși, mintea nu este întotdeauna așa, ci mintea, al cărei subiect este luat în însăși esența sa, [vede întotdeauna] adevăratul , și nu numai că stabilește o legătură ceva cu ceva" (Aristotel Despre suflet M, , p , ) Gândirea după Aristotel este raționament prin reguli folosind categorii Este important că categoriile și conceptele au fost cele care stabilesc adevărata realitate în gândire, iar această realitate s-a dovedit a fi ideală și constructivă Cu toate acestea, deja Platon, în parte, a înțeles că reflecțiile presupun re-crearea realității Am observat deja că în Sărbătoarea, Platon adună și conectează cunoștințele despre iubire într-un mod diferit decât au existat anterior și au fost unite în mitologie și practică Platon raportează toate cunoștințele despre iubire cu ideea de iubire În acest caz, ideea iubirii este iubirea ca obiect ideal, iubirea construită de Platon O astfel de iubire permite nu numai să raționeze fără contradicții, ci și să iubească într-un mod nou (în ceea ce privește realizarea personalității antice), ea permite, deja ca concept ezoteric, să se împlinească în dragoste și lui Platon însuși Platon Fedru și Sobr cit : în volume T M , S În Republica, Platon descrie vicisitudinile sufletelor în viața de apoi Se pare că soarta unei persoane este complet determinată de zeii vieții de apoi, totuși, alegerea sorții ulterioare (lotul) este interpretată de Platon ca fiind destul de firească, datorită modului în care a trăit o persoană, care este mintea sa; Această alegere depinde și de personalitatea defunctului "După aceste cuvinte ale ghicitorului, cel care a primit primul lot s-a apropiat imediat, a luat viața unui tiran puternic (sus, zeița sorții Lachesis, care a aruncat la sorți în mulțimea sufletelor, a spus: "Virtutea nu este proprietatea oricui singur, cinstindu-i sau necinstindu-i, toata lumea i se alatura mai mult sau mai putin Aceasta este vina celui care alege, Dumnezeu nu este vinovat " - V R ) Din cauza prostiei și a nesățuirii sale, a făcut o alegere fără să se gândească și i-a pândit o soartă fatidică - devorându-și proprii copii și tot felul de alte necazuri Când, apoi, încet, s-a gândit, a început să-și bată pieptul, întrista că, făcându-și alegerea, nu a ținut cont de avertismentul ghicitorului, s-a învinuit nu pe sine, ci pe soartă, pe zei - orice altceva decât pe sine pentru acestea necazuri Întâmplător, ultimul dintre tot a căzut pentru a merge în sufletul lui Ulise Și-a amintit de greutățile ei de odinioară și, lăsând deoparte orice ambiție, a rătăcit mult timp, căutând viața unui om obișnuit, departe de afaceri; în sfârşit, a găsit-o cu forţa, zăcând undeva, pentru că toată lumea o neglija, dar sufletul lui Ulise, de îndată ce a văzut-o, l-a luat cu bucurie pentru sine Rețineți că, spre deosebire de oamenii care desfășoară acțiuni și fapte independente, zeii lui Platon nu sunt capricioși, ei stabilesc condiții și legi constante Se pare că Aristotel, certându-se cu profesorul său, s-a despărțit în cele din urmă de zei, dar în Metafizică, se dovedește că primul început este mintea și zeul în același timp "Deci, lumea cerului și a naturii depind de un astfel de început Și viața îi este, fără îndoială, inerentă: căci activitatea minții este viață și este tocmai activitate: și activitatea ei, așa cum este în în sine, este cea mai bună și veșnică viață Afirmăm, așadar, că Dumnezeu este o ființă vie, veșnică și cea mai bună, astfel încât viața și existența, neîntreruptă și veșnică, sunt proprietatea sa; căci aceasta este Dumnezeu " Interpretarea rațională a realității în cultura antică a fost cel mai ușor de realizat tocmai în raport cu activitatea umană și produsele sale, deoarece aici era clar motivul schimbărilor, și anume omul (sau zeul ca un fel de supraom) Dar cum să explicăm rațional elementele: moartea, distrugerea, nașterea, mișcarea planetelor, schimbarea anotimpurilor, vânt, foc și așa mai departe? Care este motivul dacă Platon Stat // Adunat cit : în volume T M " S , - Aristotel Metafizică S nu recurge la zeii potriviți (zeii morții, focului, cerului etc )? Dacă ne concentrăm pe afirmațiile gânditorilor antici, putem presupune următoarele: ei credeau că cauza elementelor nu este în afara lucrurilor (om sau zeu), ci în esența lor Aproximativ așa apare ideea de natură și împărțirea de către Aristotel a tuturor schimbărilor și felurilor de ființă în cele care au avut loc "prin natură" și ca urmare a activității umane ("artă") Într-adevăr, Stagirite a distins, pe de o parte, "natură" și "natural", pe de altă parte, "artă" (în sensul antic, aceasta este orice producție, inclusiv tehnică) și "activitate" Aristotel asociază arta și activitatea cu atingerea unui scop și capacitatea de a acționa în raport cu un anumit subiect Arta, din punctul de vedere al lui Aristotel, se bazează pe experiență și cunoștințe științifice (cunoașterea "cauzelor" și "începuturile") "Dintre diferitele tipuri de fabricație", scrie Aristotel în Metafizică, "avem naturalul în acele lucruri în care depinde de natură natura în primul și principal sens este esența lucrurilor care au începutul mişcarea în sine ca atare " Denumirea capacității denotă în primul rând începutul unei mișcări sau schimbări, care se află în alta, sau în măsura în care este alta, ca, de exemplu, a construi arta este o capacitate care nu se află în ceea ce se construiește Urmează capacitatea de a face așa și așa, cazul este reușit sau în funcție de alegere: la urma urmei, dacă oamenii tocmai au început să meargă sau au spus, dar nu a ieșit bine sau nu așa cum au plănuit (adică noi vorbesc despre scop - V R ), - uneori nu vom spune despre astfel de oameni, că sunt capabili să vorbească sau să meargă Este ușor de observat că natura și natura au fost înțelese în antichitate diferit decât în cultura timpurilor moderne Naturalul, care se întâmplă de la sine, fără participarea omului, era pur și simplu opus artificialului, adică Terminat Natura era înțeleasă ca unul dintre tipurile de ființă, alături de altele, și anume ca atare "început, a cărui schimbare stă în sine" Natura nu a fost considerată ca o sursă a legilor naturii, forțelor și energiilor, ca o condiție necesară pentru acțiunea inginerească În ierarhia începuturilor ființei, deși naturii i s-a atribuit un rol important (sursa schimbărilor, mișcarea, mișcarea de sine), dar nu și cel principal Aristotel Metafizică pp , În general, Aristotel tinde să reducă orice modificări ale mișcărilor (vezi lucrarea noastră: V M Rozin Pot fi considerate temporale categoriile "dezvoltare", "devenire", "transformare"? // Idei și Idealuri, , nr ( ), p - ) Aristotel Metafizică pp - Asemănător coexistenței străvechi, parțial chiar o simbioză, a gândirii raționale și sacre, ne întâlnim și în Evul Mediu, ceea ce este suficient de înțeles, dar și în Renașterea și Epoca Modernă, care este deja mai greu de înțeles Convergența medievală a gândirii raționale și sacră poate fi ilustrată prin exemplul explicației cunoașterii lui Severinus Boethius "Sentimentul", scrie el, "prinde forma întruchipată în materie Imaginați-vă imaginile intangibile disponibile Rațiunea, ocolind forma exterioară, care este un semn al individului, dezvăluie generalul care se ascunde în spatele ei Motiv: Boethius atribuie funcția perfecțiunii (față de mintea umană) "De aceea, să ne străduim, pe cât putem, să ajungem la sălașul muntos al inteligenței superioare Aici mintea umană va vedea ceea ce este predeterminat cu inevitabilitate să apară în viitor, mintea Divină conține în sine ca o anumită cunoaștere, care nu este o presupunere, ci simplitatea infinită a cunoașterii superioare În opera lui Boethius, omul începe și el să intre în "scena cunoașterii", dar până acum sub forma ideii de "conceptualizare" "Subiectul logicii astfel înțeles", scrie S S Neretina, este o analiză a posibilității de a "prinde" o multitudine de lucruri singulare Subiectul unei astfel de "prinderi" este conceptul de general și posibilitatea ca acesta să vorbească despre sine Boethius, folosind în mod constant verbe asociate cu "prinderea", pretutindeni le însoțește cu termeni asociați cu enunțul, cu vorbirea, cu sufletul cititorului" Deci, pe de o parte, o persoană care cunoaște pe baza abilităților complet umane - senzații, reflecții, concepții Pe de altă parte, mintea divină (revelația divină), care îl călăuzește pe om și este izvorul comunului Formarea gândirii raționale și a noilor idei europene despre natură A doua etapă în formarea gândirii raționale și, de asemenea, în mare măsură în alianță cu credința, aparține Renașterii În același timp, conceptul renascentist de "natură" și conceptul de Op Citat din: Neretina S S Minte fidelă Despre istoria filosofiei medievale Arhangelsk, S Ibid S Ibid S Stiintele Naturii Dacă catalizatorul formării culturii antice a fost formarea personalității, atunci noile procese renascentiste s-au datorat interceptării prerogativelor divine de către om Deja la sfârșitul Evului Mediu, înțelegerea lui Dumnezeu și a lumii s-a schimbat semnificativ Creatorul este din ce în ce mai privit ca fiind cauza universală a existenței, iar lumea ca fiind creată conform planului său pentru om "Dumnezeu", scrie Neretina, "este din ce în ce mai privit ca Prima Cauză Relațiile cauză-efect - necesar - încep să prevaleze asupra ideii de creație pe bază, ceea ce este de înțeles, deoarece lumea începe să fie înțeleasă din punctul de vedere al fizicii ca o disciplină specială în curs de dezvoltare Aici Neretina indică un alt punct important - reorientarea interesului pentru studiul realității de la Dumnezeu către una dintre principalele sale creații - lumea, a cărei înțelegere în timpul Evului Mediu s-a schimbat semnificativ în comparație cu antichitatea În același timp, ceea ce este foarte important, ideea de lume se apropie de conceptul aristotelic și medieval de "natură", care este regândit radical Într-adevăr, pe lângă semnificația antică a conceptului de lume și natură în Evul Mediu, ele dobândesc cel puțin încă trei semnificații Lumea și natura încep să fie înțelese ca "create" de Dumnezeu, ca "creatoare" (deși Dumnezeu le-a creat, el este prezent în ele și tot ce se întâmplă în lume și natura datorează acestei prezențe), și ca funcțional " pentru om" Sub influența primei înțelegeri, anumite feluri de ființe, descrise în științele antice, încep să fie regândite în ideea unei singure lumi vii, concepute după planul Creatorului și deci armonioase și chibzuite În acest sens (în ceea ce privește retrospecția modernă), Dumnezeu, care creează lumea în cinci zile, acționează ca precursor al viitorului proiectant și inginer, pentru care funcțiile de concepere și implementare a planificat sunt esențiale În fundal, se păstrează însă vechea înțelegere a naturii, ca început de mișcare și schimbare Deși lumea creată de Dumnezeu este, desigur, sensul dominant în conștiința medievală, acest sens este adesea pus pe fundalul înțelegerii antice "Focul prin natura lui", scrie Ioan Gură de Aur, "se străduiește în sus, se sparge și zboară la înălțime Dar cu soarele, Dumnezeu a făcut contrariul: și-a îndreptat razele spre pământ și a făcut ca lumina să se lupte în jos, parcă i-ar spune această poziție, privește în jos și strălucește asupra oamenilor: pentru ei ai fost creat Op Citat din: Neretina S S Mintea credincioasă S Creațiile lui Ioan Gură de Aur, Arhiepiscopul Constantinopolului SPb , , v , carte C Sub influența înțelegerii naturii ca creator (dătător de viață) în spatele tuturor schimbărilor care sunt observate în lume, o persoană începe să vadă (iată) forțele, procesele și energiile divine ascunse În Cartea naturii lucrurilor, Beda Venerabilul, în special, scrie: "Toate acele semințe și prime cauze ale lucrurilor care au fost create apoi se dezvoltă în mod natural tot timpul în care există lumea, astfel încât activitatea Tatălui și a Fiul continuă până astăzi, până când Dumnezeu încă hrănește păsările și îmbracă crinii La fel vorbește și Eriugena, explicând că "când auzim că Dumnezeu a creat totul, nu trebuie să înțelegem prin aceasta nimic altceva decât faptul că Dumnezeu este în toate" În legătură cu această înțelegere a lui Dumnezeu, schimbările și conexiunile naturale observate în lume și natură și descrise în știință sunt interpretate în filozofia și teologia medievală ca având loc în conformitate cu "legile divine" (plan divin, voință, energie) O persoană începe treptat să înțeleagă că forțele și energiile sunt ascunse în lume și natură, acces la care, în principiu, nu este închis unei persoane Si de aceea Din punctul de vedere al viziunii creștine asupra lumii, lumea a fost creată pentru om, care însuși a fost creat "după chipul și asemănarea" lui Dumnezeu, adică are o minte, în parte, asemănătoare cu cea divină Prin urmare, în anumite condiții, o persoană este capabilă să se alăture planurilor lui Dumnezeu; ca urmare, el poate învăța structura și planul lumii, planurile și legile în conformitate cu care apar schimbările naturale Boethius al Daciei, înmulțit la începutul secolului ХПІ credința și rațiunea, această nouă înțelegere a lumii are deja în minte În special, el demonstrează că, pe de o parte, principiile fizicii nu se extind la fundamentele credinței creștine, ci, pe de altă parte, că, pe baza principiilor sale, un fizician poate nega adevăruri care contrazic aceste principii, de exemplu, că "un mort învie direct viu" sau că "lumea și primele mișcări sunt noi", adică au fost create Nu este de mirare că Boethius (în ) a fost condamnat de Biserică pentru asemenea erezii Trecerea lui Dumnezeu la rolul cauzei fundamentale a existenței și la înțelegerea lumii și a naturii așa cum sunt create pentru om, la figurat vorbind, i-a dezlegat mâinile acestuia din urmă în Renaștere Omul se înțelege din ce în ce mai mult pe sine și se interpretează doar ca fiind mai puțin perfect în raport cu Creatorul Dacă Dumnezeu a creat lumea, atunci omul, în principiu, este capabil să o facă După cum a scris cunoscutul umanist al vremii, Marsilio Fici: Op de: Gaidenko P P Evoluția conceptului de știință M , S Neretina S Mintea credincioasă S Ibid S dar, omul poate crea înșiși luminatoarele dacă ar avea unelte și material ceresc Cunoscutul text al lui Pico della Mirandola, "Discurs despre demnitatea omului", afirmă că omul se află în centrul lumii, acolo unde a stat Dumnezeu în Evul Mediu, și că el trebuie să devină asemenea, dacă nu Creatorul însuși , apoi cel puțin ca heruvimii (îngerii) ) să devină la fel de frumoși și desăvârșiți ca ei "Atunci", scrie Pico della Mirandola, "Dumnezeu l-a acceptat pe om ca pe o creație a unei imagini nedefinite și, punându-l în centrul lumii, a spus: "Te-am pus în centrul lumii, pentru ca de acolo să fie să fie mai convenabil pentru tine să cercetezi tot ce este în lume Nu te-am făcut ceresc sau pământesc, muritor sau nemuritor, pentru ca tu însuți, un maestru liber și glorios, să te modelezi după chipul pe care îl preferi Poți renaște în ființe inferioare, neinteligente, dar poți renaște, la porunca sufletului tău, în ființe divine superioare O, generozitatea supremă a lui Dumnezeu Tatăl! O, cea mai înaltă și încântătoare fericire a unei persoane căreia i se dă să dețină ceea ce își dorește și să fie ceea ce își dorește! Dar dacă este necesar să ne construim viața după modelul heruvimilor, atunci trebuie să vezi cum trăiesc și ce fac Dar fiindcă ne este cu neputință nouă, care suntem trupești și avem gusturi pentru lucrurile lumești, să realizăm acest lucru, să ne întoarcem la străvechii părinți, care ne pot da numeroase mărturii credincioase despre asemenea fapte, întrucât le sunt apropiați și înrudiți Să ne sfătuim cu Apostolul Pavel, căci când a fost înălțat la al treilea cer, a văzut ce face oastea heruvimilor El ne va răspunde că sunt curățați, apoi umpluți de lumină și, în sfârșit, ajung la perfecțiune, după cum relatează Dionisie Așa că noi, imitând viața heruvimilor pe pământ, înăbușind impulsul patimilor cu știința moralității și risipind întunericul minții cu dispute, purificăm sufletul, spălând murdăria ignoranței și a viciilor, pentru ca patimile să nu se întâmple furie necugetat și uneori mintea nerușinată nu înnebunește Atunci vom umple sufletul purificat și bine ordonat cu lumina filosofiei naturii, pentru a-l desăvârși apoi cu cunoașterea lucrurilor dumnezeiești Da, Moise ne poruncește să facem aceasta, dar în rânduială, el convinge ne și ne încurajează, cu ajutorul filozofiei pregătite pentru viitoarea glorie cerească Dar în realitate, nu numai sacramentele creștine și mozaice, ci și teologia anticilor, despre care intenționez să argumentez, ne dezvăluie succesul și demnitatea artelor liberale Cei inițiați în misterele grecești își doresc altfel? Pentru ca primul dintre ei să se purifice prin morală și dialectică - exerciții de purificare, așa cum le numim noi - va fi acceptat în mistic rii! Dar ce altceva poate fi aceasta dacă nu elucidarea misterelor naturii prin filozofie? Deci, o persoană este un "maestru glorios", creându-se conform propriei sale voințe și dorințe Acum el nu este doar o făptură și un slujitor al lui Dumnezeu, ci este ca un heruvim, adică, de fapt, un înger, și el realizează din nou această stare cerească de unul singur, cu ajutorul unei lucrări care include purificarea morală, desăvârșirea personalitatea, cunoașterea naturii Filosoful Renașterii credea că această cunoaștere are loc pe baza matematicii Si de aceea Chiar și în Evul Mediu s-a format ideea lui Dumnezeu ca geometru, deși aici, la rândul lor, gânditorii medievali, susținându-și ideea, se bazează pe Timaeus al lui Platon, care povestește modul în care demiurgul din toată bunătatea a plănuit să creeze Cosmosul si omul În Evul Mediu, matematica a fost regândită radical Acesta nu este acum doar un fel de ființă care face parte dintr-o altă ființă (Aristotel), ci, în primul rând, un instrument al creării realității de către Dumnezeu (Dumnezeu creează lumea, acționând ca un matematician) și, în al doilea rând, prin urmare, adevărata cunoaștere despre lume Unul dintre primii aici a fost Roger Bacon El înțelege matematica ca prima știință pe care se bazează toate celelalte Matematica este cea care oferă cunoașterea tuturor lucrurilor "lumii sublunare" În același timp, în efortul de a realiza ideea că toate lucrurile sunt create de Dumnezeu după un singur plan și, prin urmare, au ceva în comun ("universale", "forme"), el ajunge la interpretarea fenomenelor naturale și procese (mișcări și schimbări) ca "mișcarea formelor" Acesta din urmă poate fi exprimat doar cu ajutorul matematicii (în primul rând geometriei) R Bacon încearcă să depășească interpretarea aristotelică a acțiunii Giovanni Pico della Mirondala Discurs despre demnitatea omului // Istoria esteticii pp - Noua înțelegere medievală a matematicii este clar vizibilă în lucrările lui Roger Bacon (Opus Maius, Opus Minus, Opus Tertium) Citim în Opus Tertium "A doua cea mai importantă poartă, care ne lipsește prin natură, este cunoașterea magiei magice este cea mai apropiată de cunoașterea înnăscută dar nu așa în raport cu științele naturii, metafizica și altele este clar că este o știință simplă și, parcă, înnăscută sau apropiată de cunoașterea înnăscută De aici rezultă că este prima dintre științe, fără de care altele nu pot fi cunoscute Adam și fiii săi au primit-o de la Dumnezeu este clar că cea mai mare și cea mai bună parte a matematicii vorbește despre lucruri cerești, cum ar fi astrologia , speculative și practice datorită acestor [două științe ale cerului], totuși, cunoașterea acestei lumi sublunare este în curs de pregătire cunoașterea a tot ceea ce este sublunar depinde de posibilitățile matematicii În continuare, am apelat la diseminarea formelor de la locul de origine, și există multe semnificative și frumoase Dar această distribuție poate fi exprimată și cunoscută numai prin intermediul liniilor, unghiurilor și figurilor "(Bacon R Opus Tertium și Antologie de gândire medievală T M " S - ) entități ca feluri separate de ființă Lumea a fost creată de Dumnezeu după un singur plan, pe baza unor calcule stricte, deci, în primul rând, nu există multe științe care descriu diferite tipuri de ființă, dar există o ierarhie a științelor - Sfânta Scriptură, filozofie și drept canonic , gramatica (știința limbajului) și, în sfârșit, matematica; în al doilea rând, matematica devine principala știință a lumii sublunare (natura) Din punctul de vedere al lui R Bacon, fizica este o concretizare a matematicii când vine vorba de forme și de mișcarea lor Noua înțelegere a formelor este legată nu atât de definițiile lucrurilor (Platon și Aristotel), cât de posibilitatea (încă din punct de vedere al intenției) de a le reprezenta cu ajutorul matematicii Toate momentele indicate aici - transferul funcțiilor creației și cunoașterii de la Dumnezeu la om, o nouă înțelegere a lumii și a matematicii - au necesitat și o nouă reprezentare (viziune) a realității Conceptul de "natură" s-a potrivit pentru acest rol, care începe să înlocuiască ideea de lume și este regândit Gânditorii Renașterii au început să vorbească despre natură în noul ei sens Pentru a crea natura, spune Leonardo da Vinci, un inginer trebuie să se bazeze pe matematică, de la care împrumută principii constructive, precum și pe natură, unde aruncă cu ochiul (imitând Creatorul) principiile așezării lucrurilor La rândul său, pentru a dezvălui aceste principii, scrie Leonardo, sunt necesare experimente, care sunt observații ale proceselor naturale pe care inginerul le selectează și le localizează Pe baza tuturor acestor lucruri, inginerul creează o structură artificială, care este o a doua natură, în care sunt implementate principiile și principiile matematice pentru aranjarea lucrurilor Potrivit lui Pico della Mirondola, "magicul natural" "scoate forțe, ca și cum din locuri ascunse ele înșiși răspândesc și umpleau lumea datorită atotbunătății lui Dumnezeu el scoate la lumină minuni ascunse în colțuri izolate a lumii, în adâncurile naturii, în magaziile și locurile secrete ale lui Dumnezeu, de parcă natura însăși ar fi făcut aceste minuni Magia, îi face ecou G Bruno, "pentru că se ocupă de principii supranaturale, este divină, iar din moment ce observarea naturii, căutându-i secretele, se numește naturală, mediană și matematică" După cum se vede, în Înțelegerea renascentist a naturii, toate punctele subliniate în Evul Mediu separat: natura "creată" de Dumnezeu (începuturi "supranaturale"), "creatoare" ("sa Bacon R Opus Tertium și Antologie de gândire medievală T M , S , Rattansi R Interpretarea socială a științei în secolul șaptesprezece // În: Science and Societi, - L , C - sh Bruno J Expulzarea fiarei triumfatoare SPb , S - ma" face minuni), "pentru om" (prin urmare magicianul poate aduce forțe) poate fi descris în sfârșit în matematică În lucrările lui Nicolae din Cusa, cel mai interesant filozof al Renașterii, sunt introduse atât o nouă înțelegere a naturii, cât și ideea cunoașterii acesteia "Așadar", spune Kuzaneții prin gura eroului său, Simplonul, "numele sunt date datorită mișcării rațiunii Într-adevăr, intelectul se mișcă în jurul lucrurilor care cad sub senzație și le produce distincția, acordul și separarea, astfel încât nu există nimic în înțelegere care să nu fi fost anterior în senzație Totuși, întrucât sufletul nu poate reuși dacă este complet lipsit de puterea de judecată - la fel cum o persoană surdă nu poate deveni niciodată ciharad, deoarece nu are nicio idee despre armonia prin care să-și poată judeca succesele - mintea noastră are o capacitate înnăscută de judecată, fără de care nu a putut funcționa cu succes" Când cel de-al doilea participant la dialog, filozoful, îl întreabă pe Nebun, unde are mintea această putere de judecată? - acesta din urma raspunde asa "El are pe baza faptului că el este imaginea arhetipului tuturor lucrurilor; iar arhetipul tuturor lucrurilor este Dumnezeu După cum vedem din nou: atât planul rațional, bazat doar pe activitatea umană, cât și cel sacru ("prototipul tuturor lucrurilor este Dumnezeu") Introducând distincția dintre "minte în sine" și "minte în corp", Kuzansky leagă pentru prima dată rațiunea, care în Evul Mediu era considerată sacră și legată în principal de Creatorul tuturor lucrurilor, cu gândirea umană (conform tradiției, Kuzansky înțelege gândirea ca concepție) "Din aceleași minți care sunt imaginea acestui infinit - din moment ce nu sunt acasă, nici maxim, absolut și infinit - unii, recunosc, pot anima corpul uman Și apoi, după activitatea lor, le numesc suflete Mintea este o substanță vie, care, după cum știm din experiență, vorbește în interior în noi și judecă și care, mai mult decât orice altă abilitate, din toate abilitățile spirituale noi simțim în noi înșine, este asemănat cu o substanță infinită și o formă absolută Datoria ei în corpul nostru este de a da viață corpului; de aceea se numeşte suflet Prin urmare, mintea este o formă substanțială, sau forță, care concentrează totul în sine într-un mod adecvat: și forța animatoare, cu ajutorul căreia mintea animă corpul, înzestrându-l cu viață vegetativă și cu capacitatea de a simți; și puterea raționalului, precum și a raționalului și a puterii intelectului "(sublinierea noastră -JR ) În esență, mintea care "ne vorbește în interior și ne judecă și Kuzansky N Lucrări T S Ibid p - , - care, mai mult decât orice altă abilitate, dintre toate abilitățile spirituale pe care le simțim în noi înșine, este asemănată cu o substanță infinită și o formă absolută", se poate face deja fără mintea Creatorului Probabil, plecând de la o asemenea înțelegere a minții umane, Francis Bacon ajunge la interpretarea naturii și a rațiunii, care practic nu mai sunt dirijate de Dumnezeu, ci, așa cum scrie Bacon, constrânse de artă În cartea Marea restaurare a științelor, el spune că vorbim despre "o natură legată și constrânsă, când arta și serviciul omului o scoate din starea ei obișnuită, o influențează și o modelează natura Lucrurilor este exprimată mai mult în constrângere prin artă decât în propria libertate " În studiile lui F Bacon, mintea ca formațiune naturală și natura însăși au fost deja eliberate de straturile sacre, iar rolul principal al Creatorului a fost înlocuit de "arta omului" O astfel de interpretare a însemnat încă un pas către separarea finală a gândirii raționale și a credinței O nouă înțelegere a naturii a deschis calea metodologiilor Pe ce s-ar putea baza o persoană din timpurile moderne în activitatea sa cognitivă, pentru că credea că Dumnezeu nu-și mai dirijează în mod direct intelectul? Ceea ce rămâne este mintea (mintea, gândirea), care, așa cum am observat, deja în Kuzan își asumă rolul unui început de ghidare și înțelegere Gândirea (mintea, rațiunea), asemănătoare naturii, începe și ea să fie înțeleasă în două moduri: într-o voce naturală și una artificială, adică atât pur și simplu ca abilitate naturală a unei persoane, cât și ca abilitate, ca să spunem așa, artificială, cu alte cuvinte, o capacitate cultivată, "restrânsă" de art Acest tip de gândire cultivată ("legitim degradată") este introdus de F Bacon și este privit ca un principiu călăuzitor pe calea care ar trebui să scoată o persoană din haos și să ajute la stăpânirea naturii Ca principiu călăuzitor, rațiunea dă naștere metodologiei, iar gândirea, pe care rațiunea o ghidează, este tratată ca fiind construită pe baze solide și clare De aici și afirmația că știința gândirii este cea principală ("științele care studiază gândirea", scrie F Bacon, "sunt cu siguranță cheia tuturor celorlalte" ) și orientarea către fundamentarea științelor Ideea de "constrângere" a naturii de către artă a rezolvat o altă problemă, pe lângă transferarea puterii asupra naturii și a propriei gândiri către om, și anume, a permis interpretarea naturii în modul de control Arta, dacă a înțeles legea schimbării în procesul natural, Bacon F The Great Recovery of Sciences I Bacon F Lucrări: în vol T M , S Ibid S permis să-l îndrepte pe acesta din urmă în direcția necesară persoanei În același timp, se credea că legea și direcția corectă erau stabilite de matematică În formă teoretică, aceste idei au fost formulate de F Bacon, iar practic realizate de Galileo Galilei și Christian Huygens "Afacerea și scopul puterii umane este", scrie Bacon, "de a genera și de a împărtăși unui anumit corp o nouă natură sau noi naturi Afacerea și scopul cunoașterii umane este de a descoperi forma unei naturi date, sau adevărata diferență, sau natura generativă, sau sursa originii Prima este supusă transformării unui corp concret în altul în limitele Posibilului; la a doua - descoperirea în fiecare naștere și mișcare a unui proces ascuns care continuă neîntrerupt de la principiul activ evident și materia evidentă până la forma nou dată, precum și descoperirea schematismului ascuns al acelor corpuri care nu sunt în mișcare , dar într-o stare de odihnă " Iată o nouă natură (a naturii) este "natura artificială", iar procesul ascuns și schematismul sunt structura unei astfel de naturi, relevată nu numai în cunoaștere, ci și în condiționarea artificială (constrângerea) a fenomenelor naturale obișnuite Acum ce a făcut Galileo În lucrarea "Conversații și dovezi matematice referitoare la două noi ramuri ale științei legate de mecanică și mișcarea locală", el a susținut mai întâi că schema matematică pe care a împrumutat-o de la Nicholas Orem (un triunghi dreptunghic, în care un picior descrie momentul căderii) a corpului, iar înălțimile coborâte de acest picior - viteza corpului) este un model de cădere liberă (adică își stabilește legea) Dar adversarii lui Galileo i-au arătat că nu este așa (într-adevăr, conform schemei Oresme, căderea ar trebui să fie întotdeauna accelerată uniform, dar în realitate a fost uneori accelerată și în moduri diferite, atunci viteza corpului care căde nu a fost accelerată , dar uniformă) Apoi Galileo, salvând schema lui Oresme, a adăugat la ea Bacon F New organon "M , S "Puterea omului asupra lucrurilor", spune F Bacon, "constă numai în arte și științe Căci natura nu este stăpânită dacă nu este ascultată Neamul uman să-și apuce numai dreptul la natură, pe care i-a încredințat harul divin, și să i se dea putere Deci, cererea și prescripția noastră cu privire la adevărata iar axioma perfectă a cunoașterii constă în descoperirea unei alte naturi, care ar putea fi transformată într-o natură dată, dar ar fi o limitare de natură mai cunoscută, asemănătoare cu un fel adevărat Dar aceste două cerințe privind activul și contemplativul sunt una și aceeași Ceea ce este cel mai util în Acțiune este cel mai adevărat în Cunoaștere" (Ibid , pp , ) încă o schemă (rezistența mediului cauzată de un corp în cădere) și a arătat în raționamentul teoretic că toate cazurile de cădere a unui corp pot fi explicate pe baza acestor două scheme În același timp, a trebuit să argumenteze că prima schemă nu descrie căderea reală a corpurilor în aer (aici adversarii au avut dreptate), ci un caz idealizat (căderea unui corp în gol), care are loc dacă nu există mediu Pentru a-și convinge criticii și în același timp pe sine însuși de corectitudinea tuturor acestor reflecții și ipoteze, Galileo, printr-o serie de manipulări tehnice cu un corp în cădere (aranjarea căderii corpului pe un plan înclinat, care a încetinit semnificativ căderea, lustruirea suprafeţei corpului şi a planului înclinat) realizează ca cunoştinţele obţinute pe diagrame matematice şi în măsurarea parametrilor unui corp în cădere să coincidă complet Astfel, Galileo a demonstrat că ambele scheme matematice pot fi considerate modele Introducând ideea unei căderi idealizate a unui corp (atunci când rezistența mediului este complet eliminată) și punând la punct un experiment, Galileo implementează atât decorul platonician, conform căruia lucrurile sunt copii ale ideilor (în acest caz, copii) a obiectelor matematice) și decorul renascentist pentru crearea de lucruri după design uman Dar în acest caz, el este forțat să considere rezistența ca un factor care distorsionează un proces natural pur În același timp, este posibil să interpretăm acest factor ca o modalitate de impact potențial asupra unui corp în cădere, care a fost folosit de Huygens în lucrările sale Să nu uităm că inginerul timpurilor moderne vrea să stăpânească natura, să-i controleze procesele Pentru a face acest lucru, însă, procesele în sine trebuie să fie reprezentate, în primul rând, sub formă de mecanisme, iar în al doilea rând, sub formă matematică De ce mecanisme? Și pentru că orice mecanism (mașină), așa cum devine treptat clar pentru inginerul timpurilor moderne, deși acționează în conformitate cu legile (procesele) naturii, dar o persoană, tocmai datorită aranjamentului special al mecanismului, are acces la aceste procese naturale și chiar le poate gestiona De exemplu, pendulul unui ceas se mișcă conform legilor naturii, dar mecanica ceasului vă permite să controlați această mișcare Aici intervine principiul baconian al "constrângerii naturii prin artă" În același timp, Galileo creează (inventează) un experiment, în care, spre deosebire de observațiile și experimentele fizice care au loc încă din antichitate, procesele naturale sunt date în conformitate cu scheme matematice Rozin V M Introducere în schema Scheme în filosofie, cultură, știință, design M , S - (încetinește sau accelerează ceasul) Inginerul a vrut să înțeleagă cum este posibil să se aranjeze un mecanism astfel încât procesele naturale necesare care funcționează pentru o persoană să fie realizate în el și cum pot fi influențate De ce în formă matematică? Matematica a făcut posibilă, pe de o parte, identificarea relațiilor necesare în natură, pe baza cărora s-a construit apoi mecanismul, pe de altă parte, calcularea schimbărilor naturale, care au făcut controlul controlat, și doar un astfel de control are sens Galileo nu și-a stabilit ca scop special dobândirea cunoștințelor necesare realizării dispozitivelor tehnice, pentru determinarea parametrilor obiectelor reale care pot fi puse la baza unor astfel de dispozitive Când a venit cu ideea de a folosi un plan înclinat și a determinat în continuare parametrii acestuia, a rezolvat această problemă ca una dintre problemele secundare în raport cu cea principală - construirea unei noi științe care descrie legile naturii Huygens, pe de altă parte, pune problema principală, care, în raport cu Galileevskaya, acționează ca una inversă Dacă Galileo a considerat un anumit proces natural (căderea liberă a unui corp) a fi dat și apoi a construit cunoștințe (teoria) descriind legea mersului acestui proces, atunci X Huygens își pune problema inversă: conform cunoștințelor date în teoria (raportul parametrilor unui proces ideal) pentru a determina caracteristicile procesului natural real corespunzător acestei cunoștințe De fapt, așa cum arată analiza lucrării lui Huygens, sarcina pe care a rezolvat-o a fost mai complexă: să determine nu numai caracteristicile procesului natural descris de cunoștințele teoretice date, ci și să obțină cunoștințe suplimentare în teorie, să reziste la condiţii care asigură relaţia de izomorfism, pentru a determina parametrii obiectului care se pot regla singur Înțelegerea faptului că în știința naturii fenomenele naturale trebuie prezentate ca mecanisme nu a venit imediat Și a fost mai ușor nu în știința naturii în sine, ci în acele științe care încercau să se construiască pe modelul științelor naturii, de exemplu, în psihologie "Știință", scrie un susținător al versiunii de științe naturale a psihologiei P Ya un aspect al întrebării subiectului psihologiei, care dezvăluie imediat semnificația sa practică esențială, și nu "în general", ci pentru orice cercetare psihologică , nu doar teoretic, ci și practic Aceasta este întrebarea ce constituie mecanismele fenomenelor psihologice și unde ar trebui căutate aceste mecanisme Este clar că doar cunoscând aceste mecanisme, se poate stăpâni subiectul într-o măsură mai mare decât permite experiența și practica, neînarmată cu teorie; de asemenea, este clar că orice cercetare psihologică ar trebui să vizeze studierea mecanismului fenomenelor mentale" (Galperin P Ya Introduction to psychology M , P - ) cercetător În plus, parametrii identificați trebuiau legați constructiv cu alții determinați pe baza considerațiilor de rețetă, astfel încât, în ansamblu, să se obțină un dispozitiv tehnic de funcționare în care să se realizeze procesul natural, descris de cunoștințele teoretice date inițial Cu alte cuvinte, X Huygens încearcă să realizeze visul și planul tehnicienilor și oamenilor de știință din New Age: pe baza considerațiilor științifice teoretice, să lanseze un adevărat proces natural controlat de om Și trebuie să spun că a reușit Pentru un inginer, orice obiect față de care există o problemă tehnică acționează, pe de o parte, ca un fenomen natural care se supune legilor naturale și, pe de altă parte, ca unealtă, mecanism, mașină, structură care trebuie construită artificial Combinația orientărilor "naturale" și "artificiale" în activitatea inginerească îl obligă pe inginer să se bazeze atât pe știința naturii, din care își extrage cunoștințe despre procesele naturale, cât și pe tehnologia existentă, de unde împrumută cunoștințe despre materiale, structuri, proprietățile tehnice ale acestora , metode de fabricare etc Combinând aceste două tipuri de cunoștințe, inginerul găsește acele "puncte" ale naturii și ale practicii, în care, pe de o parte, cerințele pentru un anumit obiect sunt satisfăcute prin utilizarea sa și, pe de altă parte, există o coincidență a naturalului procesele și acțiunile producătorului Dacă un inginer reușește să izoleze un lanț continuu de procese naturale într-o astfel de "realitate" cu două straturi, acționând așa cum este necesar pentru funcționarea obiectului creat și, de asemenea, găsește în practică mijloacele de a începe și menține procese într-un astfel de lanț, apoi își atinge scopul Astfel, Huygens a putut să arate asta Mai târziu, la începutul secolului al XX-lea, filozoful rus al tehnologiei Pierre Engelmeyer a formulat esența abordării inginerești după cum urmează "Omul influențează natura producând fapte dezirabile artificial și amânând pe cele nedorite Aceasta este o funcție a tehnologiei" [ , p ] "Natura nu urmărește niciun scop, în sensul uman al cuvântului Natura este automată Fenomenele naturii sunt interconectate în așa fel încât se succed într-o singură direcție: apa nu poate curge decât de sus în jos, diferențele de potențial se pot egaliza Să fie, de exemplu, seria A-B-C-D-E să reprezinte un astfel de lanț natural De fapt, apare legătura A, iar celelalte urmează automat, pentru că natura este faptică Omul, pe de altă parte, este ipotetic și aici constă avantajul său Așa că, de exemplu, și-a dorit să apară fenomenul E, dar nu a putut să-l provoace cu forța sa musculară Cunoaște însă un astfel de lanț A-B-C-D-E, în care vede fenomenul A, accesibil forței sale musculare Apoi provoacă fenomenul A, lanțul este activat și apare fenomenul E Aceasta este esența tehnologiei" (Engelmeyer P Philosophy of technology Issue - M , - ( , issue P ) Mișcarea sincronă a pendulului poate fi asigurată printr-un design care este o măturare a cicloidului Căderea pendulului, modificată de acest design, a provocat un proces natural, în concordanță atât cu cunoștințele științifice ale mecanicii, cât și cu cerințele inginerești pentru mecanismul ceasului Din lucrările lui Huygens, cunoștințele din știința naturii (mecanică, optică etc ) au început să fie utilizate sistematic pentru a crea diverse dispozitive tehnice Pentru a face acest lucru, în știința naturii, un inginer-om de știință evidențiază sau construiește un grup special de cunoștințe teoretice În același timp, cerințele inginerești și caracteristicile dispozitivului tehnic creat sunt cele care influențează alegerea unor astfel de cunoștințe sau formularea de noi prevederi teoretice care trebuie dovedite în teorie Aceleași cerințe și caracteristici (în cazul cercetărilor lui Huygens, a fost cerința de a construi un pendul izocron, precum și caracteristicile tehnice ale structurilor mecanice create la acea vreme) arată ce procese și factori fizici trebuie să fie luate în considerare (cel căderea și ridicarea corpurilor, proprietățile cicloidului și dezvoltarea sa, căderea unui corp greu de-a lungul unui cicloid) și care pot fi neglijate (rezistența aerului, frecarea unui fir pe o suprafață) În cele din urmă, studiul teoriei ne permite să trecem la primele mostre de calcul ingineresc Deci, dacă Galileo a creat primul model de științe naturale, atunci Huygens a creat o acțiune inginerească, adică a arătat cum, pe baza cunoașterii unei noi științe (mai târziu a fost numită "naturală"), creează tehnologie, unde, în primul rând , cele deja studiate în știința naturii ar fi procese realizate ale naturii, iar în al doilea rând, ar putea fi controlate Ca rezultat, se formează treptat viziunea asupra lumii conform căreia "natura este scrisă în limbajul matematicii", este un mecanism ascuns, cu toate acestea, în știința naturii, acest mecanism ascuns poate fi descris sub forma legilor naturii, iar în inginerie, folosind aceste legi, creează mecanisme reale Lumea de acum nu este o creație a Creatorului și ceva care nu este complet înțeles de o persoană, ci ceea ce o persoană poate descrie într-o nouă știință și poate reproduce practic sub forma unei a doua lumi artificiale a tehnologiei Progresele în știința naturii și inginerie au ascuns din ce în ce mai mult faptul că natura idealizată (scrisă în limbajul matematicii) este doar un mic fragment de realitate pe care omul a stăpânit-o, că "natura în experiment" nu este identică cu realitatea Huygens X Trei memorii despre mecanică M , noah natura Dimpotrivă, o persoană din secolele XVII-XVIII înclină spre ideea identificării naturii idealizate cu întreaga lume, iar cunoștințele științelor naturale cu adevărate cunoștințe despre lume Iluminismul nu numai că dezvoltă această viziune asupra lumii, ci creează și condițiile pentru răspândirea ei în viață Se știe că gânditorii avansați uniți în jurul Enciclopediei au dorit să pună în aplicare planul "marii restaurări a științelor" conturat de F Bacon, legând progresul social de progresul științific; conceptele de natură și educație au devenit ideile inițiale pentru toți iluminatorii; acesta din urmă trebuia să pregătească o nouă persoană iluminată și, de fapt, natural-științifică și orientată tehnic "Iluminatorii secolului al XVIII-lea", scrie A P Ogurtsov, "au adus până la capăt abordarea lumii ca mașinărie creată de Dumnezeu Natura este concepută ca o mașină, iar legile ei sunt de înțeles datorită mijloacelor tehnice conceptul de "lege naturală" devine fundamental nu numai pentru știința naturii, ci și pentru știința socială în curs de dezvoltare, în primul rând pentru conceptele de drept natural și doctrina moralei " "Suveranii (după Rousseau - V R ) ar trebui să încurajeze artele și științele, altfel subiecții "ar rămâne ignoranți și săraci" "Progresul științelor (scrie Condorcet în cartea Schița unui tablou istoric al progresului minții umane - V R ) asigură progresul industriei, care ea însăși accelerează apoi progresul științific, și această influență reciprocă, al cărei efect se reînnoiește constant, ar trebui să fie numărat printre cele mai active, cele mai puternice motive pentru îmbunătățirea rasei umane" (p ) Odată cu progresul științei, Condorcet leagă o creștere a masei produselor, o scădere a materiilor prime și a costurilor materialelor în producția de produse industriale, o scădere a ponderii muncii grele, o creștere a oportunității și raționalității consumului, creșterea populației și, în cele din urmă, eliminarea efectelor nocive ale muncii, obiceiurilor și climei, prelungind durata vieții umane În ultimul capitol, consacrat epocii a zecea, Condorcet conturează liniile principale ale progresului viitor al mintea umană și progresul bazat pe ea în viața socială a omului: eliminarea inegalității dintre națiuni, progresul egalității între diferitele clase ale aceleiași națiuni Dlugach TB Iluminismul // Noua Enciclopedie Filosofică M " bună, egalitate socială între oameni, în sfârșit, reală desăvârşirea omului" Pentru urechea și conștiința modernă, toate aceste declarații și declarații sunt familiare, dar nu erau atât de familiare oamenilor de atunci În plus, vreau să atrag atenția asupra unui punct care nu este deloc evident, și anume că înțelegerea noastră a socialității - bunăstare, fericire, securitate, libertate etc în Epoca Luminilor era strâns legată de progresul științele naturii și tehnologia și industria bazate pe acestea Paradoxurile gândirii raționale și rezolvarea lor de I Kait Formarea gândirii raționale a condus la o nouă imagine a lumii și la o serie de contradicții ideologice grave Realitatea în filosofia acestui timp este complet redusă la natură și la om și ambele sunt înțelese ca universuri, în sensul că nu există nimic în afara lor Lumea s-a dublat: pe de o parte, totul este natură, inclusiv omul, pe de altă parte, omul credea că totul este efectiv sau potențial în puterea lui După cum scria Pascal, omul este o trestie slabă (adică un fenomen natural), dar cu ajutorul gândirii se ridică deasupra naturii Dacă îl urmăm pe F Bacon, atunci pentru om, natura este nevoie doar de ceea ce este organizat de om acțiune ("constrâns de artă") Atunci apare firesc întrebarea: Ogurtsov A P Philosophy of Science of the Age of Enlightenment / IP RAS M , S , , , - "Deja în proiectul lui Talleyrand ( - ), educația este privită ca "putere, pentru că acoperă un întreg sistem de diverse funcții, îndreptate invariabil spre îmbunătățirea sistemului politic și a binelui comun" Educația construită pe principii al Rațiunii face o persoană "fericită și utilă" Chiar și Condorcet, care apăra libertatea de exprimare și autonomia instituțiilor de învățământ față de puterea de stat, vedea scopul educației în "deschiderea întregii omeniri căi de a-și satisface nevoile, să le asigure bunăstarea, să le cunoască și să le folosească drepturile, să le înțeleagă și să-și îndeplinească îndatoririle" (ibid , pp - ) Multe dintre spusele lui Pascal au devenit aforisme Toată demnitatea noastră, a scris el, stă în gând Să încercăm să gândim bine: acesta este începutul moralității Omul este doar o trestie, cea mai slabă din natură, dar este o trestie care gândește Dacă Universul l-ar fi distrus, omul ar fi în continuare superior ei, pentru că știa că moare, în timp ce ea nu știe nimic despre avantajul pe care Universul îl are asupra lui Ar trebui o persoană să fie ghidată de organizarea proceselor naturale? În ciuda faptului că, în cadrul unei viziuni raționale asupra lumii, el nu se mai poate întoarce la Dumnezeu Omul însuși rămâne Pico della Mirondola vorbește în acest sens despre dorințele individului ("Despre fericirea cea mai înaltă și încântătoare a unei persoane căreia i se dă să dețină ceea ce vrea și să fie ceea ce vrea!") Și, în același timp, înțelege că dorințele sunt diferite dorințe (este necesar, scrie el, să înfrâneze "dezbucnirea patimilor", "risipi întunericul minții", "purifică sufletul", "spălă murdăria ignoranței și a viciilor", "ca patimile să nu se înfurie" necugetat și uneori mintea nerușinată nu înnebunește") Întrebarea este cum se face? Mirondola răspunde: este necesar să se dezvăluie secretele naturii cu ajutorul filosofiei ("Dar ce altceva poate fi aceasta dacă nu explicarea secretelor naturii prin filozofie") Natura din nou! Dar am spus că omul trebuie să organizeze natura Se dovedește un cerc Omul, pentru a pune natura în slujba lui, trebuie să o organizeze Pentru aceasta, spune F Bacon, trebuie să vă îndreptați corect gândul Direcția corectă, continuă Bacon, este indicată de legile naturii Sau nu numai natura? Apoi este indicat de minte (minte, gândire), după cum spun filozofii Renașterii și New Age (Kuzanets, Mirondola, F Bacon, Descartes etc ) În același timp, toți acești filozofi au înțeles mintea nu numai ca cea mai înaltă abilitate umană, ci și ca un principiu divin, transcendental Dar, la urma urmei, principiile raționalismului neagă efectul unui astfel de principiu Rezolvarea contradicţiilor indicate aici, care formează însăşi esenţa gândirii raţionale din acea vreme, o găsim în lucrările lui I Kant Pe de o parte, Kant pare să întărească și mai mult pozițiile raționalismului, afirmând că omul este singura bază a cunoașterii științifice Deci, el susține că omul de știință nu extrage proprietăți din obiecte, ci le atribuie acestora, generând astfel obiectul "Dar lumina", scrie Kant, "a fost dezvăluită celui care a demonstrat primul teorema triunghiului isoscel (nu contează dacă a fost Thales sau altcineva); și-a dat seama că sarcina lui nu era să investigheze ceea ce vedea în figură sau în simplul concept al acesteia, ca și cum i-ar citi proprietățile în ea, ci să creeze o figură prin intermediul a ceea ce el însuși a priori, în conformitate cu conceptele investite mental în ea şi arătat (prin construcţie) El a înțeles că poate avea adevărate cunoștințe a priori despre ceva numai dacă îi atribuie lucrului doar ceea ce decurge în mod necesar din ceea ce el însuși a pus în el în conformitate cu conceptul său Kant I Critica raţiunii pure pp - Dar, pe de altă parte, Kant, ca și Cusantul, face apel la rațiune, atribuindu-i, deși cu rezerve, trăsături divine Astfel, dovedind dezirabilitatea introducerii unui principiu superior special, Kant scrie astfel "De parcă totalitatea tuturor fenomenelor (lumea sensibilă însăși) ar avea, în afara sferei sale, un singur fundament suprem și atot-suficient, și anume, parcă, o minte independentă, originală și creatoare, în raport cu care îndreptăm toate aplicarea empirică a minții noastre în cea mai mare amploare, deci ca și cum obiectele înseși ar fi apărut din acest prototip al întregii rațiuni "În consecință, presupunerea unei ființe de gândire superioară ca singura cauză a universului, dar, bineînțeles, numai în idee, poate fi întotdeauna utilă minții și nu îi poate dăuna niciodată Mai mult decât atât, putem chiar fără teamă și fără a aduce autoreproșuri, să admitem în această idee niște feluri de antropomorfism utile pentru principiul regulator menționat Într-adevăr, este întotdeauna doar o idee, referindu-se nu direct la o entitate distinctă de lume, ci la principiul reglator al unității sistematice a lumii și, în plus, doar prin schema ei, și anume, o ființă gânditoare superioară care a creat această unitate după planuri înțelepte "(cursive ale noastre - V R ) Cum combină Kant principiile raționalismului și credința în rațiune în funcțiile unei ființe gânditoare superioare care dirijează gândirea (rațiunea) unei persoane? Rațiunea, spune Kant, "nu este niciodată îndreptată direct către experiență sau către vreun obiect, ci este întotdeauna îndreptată către înțelegere, pentru a da a priori cunoștințelor sale diverse o unitate prin intermediul conceptelor, care poate fi numită unitatea rațiunii și care este cu totul diferit de acea unitate care poate fi realizată prin rațiune folosirea rațiunii este doar regulativă, iar scopul ei este de a introduce cât mai multă unitate în cunoașterea particulară" Să nu ne grăbim, acuzându-l pe Kant de inconsecvența gândirii, ci luăm în considerare modul în care el caracterizează mintea În prefața la prima și a doua ediție a Criticii rațiunii pure, Kant scrie: "Epoca noastră este o adevărată epocă a criticii, căreia totul trebuie să se supună [epoca noastră] nu mai intenționează să se limiteze la cunoștințe imaginare și cere minții să-și ia din nou cea mai dificilă ocupație - autocunoașterea și să înființeze o instanță, care să confirme cerințele juste ale rațiunii și, pe de altă parte, să poată elimina Kant I Critica raţiunii pure S Ibid p , - Ibid p , toate pretențiile nefondate - nu prin ordine, ci bazându-se pe legile eterne și neschimbate ale minții însăși O astfel de judecată nu este altceva decât o critică a rațiunii celei mai pure Sarcina acestei critici a rațiunii pure speculative este să încerce să schimbe fostul mod de cercetare în metafizică, și anume să facă o revoluție completă în el, urmând exemplul geometrilor și al oamenilor de știință a naturii dacă, grație acestei critici, metafizica va intra pe drumul cel bun al științei, atunci va putea stăpâni toate ramurile cunoașterii legate de aceasta" Deci, vorbim despre o reformă ("revoluție completă") a filosofiei și, observăm, concentrându-ne pe modelul științei naturii, care, după cum se știe, a obținut un succes semnificativ până la acel moment În general, este clar de ce Kant pune o astfel de problemă El vrea să redea semnificația zguduită a filosofiei, în cadrul căreia s-au obținut contradicții și s-au propus explicații necoincidente ale cunoașterii și realității "Incontestabile și inevitabile în metoda dogmatică, contradicțiile rațiunii cu ea însăși", scrie Kant, "au lipsit de multă vreme toată metafizica de autoritatea care a existat până acum " Kant se referă la astfel de contradicții, de exemplu, afirmații despre Dumnezeu, suflet și, de asemenea, infinitatea Universului (cunoscutele antinomii kantiene ale rațiunii) De asemenea, Kant nu a fost de acord în mod fundamental cu explicațiile cunoașterii oferite de Locke, Hume și Leibniz "Renumitul Locke nu a acordat atenție acestei întrebări și, întâlnind concepte pur raționale în experiență, le-a dedus din experiență; în același timp, era atât de inconsecvent încât s-a aventurat cu aceste concepte într-un domeniu al cunoașterii care depășește cu mult limitele oricărei experiențe David Hume a recunoscut că pentru ca acest lucru să se întâmple este necesar ca aceste concepte să aibă o origine a priori Dar din moment ce el nu a putut explica cum este posibil ca înțelegerea să se gândească la concepte legate în mod necesar în obiect, nu în ele însele legate în înțelegere, și nu a dat peste ideea că este destul de probabil ca înțelegerea cu ajutorul aceste concepte pot fi ele însele un creator experiența în care sunt situate obiectele sale, atunci el a fost forțat să derive aceste concepte din experiența deducția empirică, de care ambii filozofi au fost duși de cap, nu este de acord cu realitatea noastră cunoștințe științifice a priori, și anume cu matematica pură și științe naturale generale și, prin urmare, respinse de fapte Primul dintre acești bărbați celebri a deschis larg ușile visei cu ochii deschisi al doilea s-a lăsat în scepticism Kant I Critica raţiunii pure pp - , - Ibid S cism "Vom încerca acum să arătăm dacă este posibil să conducem mintea umană în siguranță între aceste două capcane " Reforma filozofiei a fost probabil necesară și pentru că era necesară înțelegerea experienței științei naturii atât în sine, cât și în raport cu extinderea ei în alte domenii ale cunoașterii Aici, principalul lucru a fost să înțelegem ce este cunoașterea naturii și cum diferă ea de înțelegerea filozofică a realității O altă problemă care l-a ocupat pe Kant a vizat problema libertății individului Ce înseamnă libertatea, cum diferă de voința proprie, este libertatea limitată de natura umană, dacă o persoană este o ființă naturală, poate fi liberă sau altruistă? Poate că o persoană este atât de condiționată de circumstanțe și de propria natură încât comportamentul său este întotdeauna determinat, indiferent dacă își dă seama sau nu Cealaltă parte a problemei a fost că era necesar să se înțeleagă în ce relație este comportamentul independent cu societatea și cultura Era evident că nu orice libertate este bună pentru sănătate, unele forme de libertate umană au avut un efect devastator asupra culturii "În filosofia europeană modernă", scrie R G Apresyan, "în mare măsură sub influența teoriilor dreptului natural și în conformitate cu ideile liberalismului (Grotius, Hobbes, S Pufendor, J Locke), conceptul de libertate ca un iar autonomia juridică a unui cetățean se formează În această înțelegere, libertatea se opune nestăpânirii și voinței de sine nemărginite Libertatea, a cărei înțelegere este limitată doar de ideea de independență personală, arbitrar și ilegalitate, se manifestă ușor ("liber") în iresponsabilitate, indiferența, egoismul, plin de rebeliune anarhică - abolirea oricărei legi, stăpânindu-se deasupra individului și, pe termen lung, și tirania, adică ridicarea neautorizată a voinței individuale la rang de lege pentru alții" Fiind credincios, Kant a vrut să înțeleagă și cum este posibil să ne gândim rațional la credința creștină și la Creatorul tuturor lucrurilor De exemplu, el nu a fost în mod clar mulțumit și jignit de calea lui Swedenborg, care a corectat imaginea realității religioase de dragul rațiunii În cele din urmă, problema pentru Kant a fost explicația vieții sociale, care consta în acțiunile indivizilor și ale statelor care își urmăreau propriile interese egoiste A avut propria sa istorie, pe care Vadim Belyaev o examinează în cartea sa, discutând provocarea care a dat naștere științelor naturale și economiei politice în timpurile moderne El, în special, analizează răspunsul lui Adam Kant I Critica raţiunii pure p - Apresyan R G Libertatea // Noua Enciclopedie Filosofică T Z M , S Smith despre pamfletul lui Bernard Mandeville, care demonstrează că societatea este înfundată în vicii și egoism, care, în mod ciudat, asigură bunăstarea membrilor săi "Pamfletul Mandeville", citează Belyaev din The History of Economic Doctrine, "reflecta realitățile vieții și a atins publicul britanic Mulți au considerat-o ca pe o provocare pentru opinia publică Cel mai complet răspuns la această provocare a apărut mai bine de jumătate de secol mai târziu A fost dat de A Smith În centrul satirei critice a lui Mandeville se afla opoziţia noului mod de viaţă burghez în curs de dezvoltare şi a moralei creştine Smith a încercat să regândească ei înșiși aceste atitudini morale stabilite, ținând cont de schimbările din societate El percepe logica raționamentului lui Mandeville, dar în același timp o eliberează aproape complet de începutul critic din punct de vedere moral, care a fost ideea principală a "Fabulelor " Smith, așa cum ar fi, inversează argumentul: întrucât urmărirea intereselor private asigură binele public, atunci aceste interese ar trebui recunoscute ca fiind mai degrabă benefice și, prin urmare, naturale Smith credea că fiecare persoană își cunoaște propriile interese mai bine decât ceilalți și are dreptul să le urmeze liber Smith a scris că o persoană care își urmărește propriile interese "slujește adesea interesele societății mai eficient decât atunci când caută în mod conștient să slujească lor " Acesta este sensul celebrei imagini a "mânii invizibile" care ghidează o persoană către "un scop care nu făcea deloc parte din intențiile sale" Deci, această situație a fost foarte interesantă pentru Kant, care a decis să înțeleagă cum indivizii și statele, în ciuda egoismului și a propriilor interese, fac totuși compromisuri și pace Deci, există trei grupe principale de probleme: legate în sens larg de cunoștințele științifice și filozofice, de comportamentul individului și de viața socială Să începem cu prima grupă de la punctul în care este nevoie de o reformă a filozofiei, "urmând exemplul geometrilor și al oamenilor de știință naturală" Este posibil să-l înțelegem pe Kant în sensul că metafizica ar trebui să fie construită, să zicem, ca fizica și matematica? Probabil ca nu Arătând că "cunoașterea filozofică este cunoașterea minții prin concepte, iar cunoașterea matematică este cunoașterea prin construirea conceptelor", Kant scrie că, urmând metoda matematică în filozofie "nu poate oferi niciun beneficiu", că matematica și filosofia sunt "complet diferite de unul pe altul și, prin urmare, nu se pot copia metodele unul altuia " Istoria doctrinelor economice: manual M " S - Kant I Critica raţiunii pure p , Dar ce vrea să spună atunci Kant când spune "urmând exemplul geometrilor și oamenilor de știință naturală"? Să mergem mai departe în discuția acestei probleme Kant propune reformarea filozofiei pe baza a două lucruri: critica unor moduri de gândire învechite sau incorecte (aceasta a devenit un loc obișnuit de la F Bacon) și "legile eterne și neschimbate ale rațiunii" Prima (critica) este mai mult sau mai puțin clară De exemplu, Kant, așa cum s-a menționat deja, argumentează cu Locke și Hume, obiectând la explicația lor cu privire la metoda de obținere a cunoștințelor științifice Dar cel de-al doilea - urmând "legile eterne ale rațiunii" poate fi înțeles în moduri diferite Despre ce minte vorbește Kant: mintea omului, Mintea divină sau mintea asemănătoare cu natura, pentru că natura este înzestrată cu legi eterne și neschimbate? Și de ce scrie Kant că omul are "posibilitatea, așa cum ar fi, de a prescrie legi a priori naturii și chiar de a o face posibilă" ? În același timp, Kant constată că această posibilitate nu este arbitrară, ci limitată, în primul rând, de reprezentări a priori (concepte și categorii), în al doilea rând, de experiența care manifestă sistemul naturii la nivelul fenomenelor și, în al treilea rând, de legile minții însăși, care și îl descrie pe Kant În special, el scrie: "Totuși, nici măcar capacitatea înțelegerii pure nu este capabilă a priori să prescrie fenomenelor numai prin intermediul categoriilor un număr mai mare de legi decât cele pe care natura în general se bazează ca regularitate a fenomenelor în spațiu si timpul Legile particulare privesc fenomene determinate empiric și, prin urmare, nu pot fi derivate integral din categorii, deși toate le sunt supuse Pentru cunoașterea unor legi particulare în general, experiența este necesară, deși, la rândul său, cunoștințele despre experiență în general și despre ceea ce poate fi cunoscut ca obiect al experienței ne sunt date doar de a priori- menționat legile mele" Ce se întâmplă? Pe baza legilor rațiunii, reformatorul filozofiei o reconstruiește, în timp ce mintea seamănă cu natura pe care o constituie reformatorul ("prescrie legi naturii și o face posibilă"), dar, din nou, subliniază Kant, pe baza legilor motiv Ori aceasta este o contradicție, ori nu înțelegem ceva Chiar dacă natura este înțeleasă conform lui F Bacon ca fiind constrânsă de artă, încă rămân întrebări Poate că afirmația lui Kant despre legile rațiunii poate fi înțeleasă analizând înțelegerea cunoașterii sale, care presupune o divizare capabilă să ,m Kant I Critica raţiunii pure S Ibid S mintea umană în două tipuri: contemplare și gândire "Pentru o introducere sau o prefață", scrie Kant, "pare necesar să subliniem doar că există două tulpini principale ale cunoașterii umane, care cresc, poate, dintr-o rădăcină comună, dar necunoscută nouă, și anume, sensibilitatea și rațiunea - obiectele prin sensibilitate ne sunt date, dar sunt concepute de rațiune Mai departe, reiese că sensibilitatea și rațiunea nu pot conduce singure la cunoașterea științifică; pentru a o obține sunt necesare mai multe condiții: reprezentări a priori (concepte și categorii), scheme transcendentale, activitatea umană și, în final, rațiunea care dirijează rațiunea Primele două condiții specificate pot fi interpretate ca o indicație a mijloacelor de cunoaștere, iar a treia și a patra - ca o stabilire a surselor de cunoaștere În primul rând, modul în care Kant caracterizează mijloacele "Conceptele a priori", scrie el, "ar trebui recunoscute ca condiții a priori pentru posibilitatea experienței (fie că este vorba de posibilitatea de contemplare care are loc în experiență, fie de posibilitatea de a gândi)" "Dar concepte pur raționale," Kant notează că "sunt complet eterogene cu intuiții în general senzuale și nu pot fi găsite niciodată în nicio intuiție Aceasta ridică întrebarea cum intuițiile pot fi subsumate conceptelor pure ale înțelegerii, adică aplicarea categoriilor la fenomene; căci nimeni nu va argumenta că categoriile, de exemplu cauzalitatea, pot fi contemplate și prin intermediul simțurilor și sunt cuprinse în fenomen Răspunsul lui Kant, după cum știm, este următorul: între categorii (concepte) și fenomene empirice se află scheme "Este clar că trebuie să existe ceva al treilea, omogen, pe de o parte, cu categorii, pe de altă parte, cu fenomene și care să facă posibilă aplicarea categoriilor la fenomene Această reprezentare mediatoare trebuie să fie pură (nu conține nimic empiric) și totuși, pe de o parte, intelectuală, iar pe de altă parte, senzuală Aceasta este tocmai schema transcendentală Astfel, pe lângă categorii și concepte, mijloacele de cunoaștere ale lui Kant includ și scheme Acum surse antropologice Prima, după cum sa menționat deja, în sistemul lui Kant este activitatea constructivă și mentală a unei persoane Prin urmare, căutarea noastră poate fi ajustată: pentru a înțelege modul în care Kant explică dobândirea cunoștințelor științifice (care Kant I Critica rațiunii pure pp - Ibid p - Ibid pp - Ibid S a fost o condiție necesară pentru reforma filozofiei pentru el), trebuie să înțelegem, pe de o parte, cum o persoană "însăși a priori, în conformitate cu concepte" generează fenomene, pe de altă parte, cum funcționează rațiunea, pe de al treilea mâna, modul în care primul este conectat cu al doilea Ce înseamnă că omul de știință "însuși a priori, în conformitate cu concepte, a introdus mental în obiect și a arătat (prin construcție)"? Aici se afirmă nu numai că gânditorul însuși își creează (își construiește) obiectul, care acționează pentru el ca un fenomen, ci și că mijloacele de gândire participă la acest act - concepte și categorii, deci este greu de spus cine construiește - o persoană care gândește sau o rațiune deindividuală, deoarece rațiunea este cea care acționează ca sursă a mijloacelor de gândire Se pare că este aceeași distincție pe care o introduce Kuzanets, "minte în corp" și "minte în sine" Da, Kant probabil pleacă de la această distincție, dar merge mai departe Mintea, ar spune Kant, nu este doar o concepție, ci și acțiunea în noi (prin noi) a unor mijloace de gândire care au o logică independentă (este stabilită de minte), iar conceptele și categoriile devin mijloace de gândire numai dacă gânditorul gândește (construiește, atribuie etc ) Desigur, Kant încă nu are conceptul de "mijloc de gândire", apare, de exemplu, în G P Shchedrovitsky, dar cred că o astfel de lectură a lui Kant este acceptabilă și utilă, ținând cont de evoluția ulterioară a gândirii filozofice Și anume, după Kant, gândirea se împarte mai întâi în gândire de-individuală (Hegel, Schelling, Fichte) și gândire individuală (în psihologie), iar apoi se străduiește din nou spre sinteza în filosofia modernă Dacă gândirea se dezvoltă doar ca urmare a proceselor imanente caracteristice individului, atunci există o singură logică, iar dezvoltarea însăși cu greu poate fi semnificativă Dar dacă se schimbă nu numai sub influența dezvoltării individuale, ci și a filiației mijloacelor de gândire, care se schimbă periodic în mod dramatic, iar în acest caz principalii factori sunt socioculturali, atunci gândirea se poate dezvolta nu numai în mod semnificativ, ci și deveni fundamental nou (gândire antică, gândire medievală), nou european și în cadrul acestuia din urmă - științe naturale, tehnice, umanitare, ezoterice etc ) "În centrul filozofiei lui Kant", notează Gaidenko, "se află opoziția dintre individul empiric și "eu" său suprasensibil, trup (senzualitate, suferință, pasivitate) și spirit (rațiune, activitate, activitate), heteronomie - determinarea prin altceva și autonomie - autodeterminare "(Gaidenko P Breakthrough to the transcendent Noua ontologie a secolului XX M , P ) Pentru a explica modul în care o persoană a priori, în conformitate cu conceptele, creează un obiect, Kant, după cum se știe, distinge între lucrurile în sine și fenomenele legate prin afixare, schematizare și categorizare Kant susține că principalul lucru în metoda de obținere a cunoștințelor științifice nu este obiectul și experiența (în sensul sursei cunoașterii empirice), ci categoriile și conceptele Deși lucrurile în sine ("Ding an sich", care poate fi tradus și ca "lucruri în sine"), după Kant, au, la prima vedere, proprietăți contradictorii (nu putem spune absolut nimic despre ele, ele nu "sunt " și "incognoscibil", și, în același timp, lucrurile în sine sunt o realitate obiectivă cognoscibilă și imaginabilă), introducerea lor a fost absolut necesară Într-adevăr, pe de o parte, înlăturarea lucrurilor în sine dincolo de limitele fenomenelor și cunoștințelor științifice a făcut posibilă atribuirea acestora din urmă create constructiv (adică de gânditorii înșiși) caracteristici de universalitate, semnificație universală și necesitate Pe de altă parte, înțelegerea lucrurilor în sine ca realitate obiectivă contemplată (afectată) a explicat metodologic de ce fenomenele și cunoștințele științifice sunt condiționate de experiență Conceptul de lucru în sine a fost la origine același concept ca și conceptul galileian de "căderea unui corp în gol" S-a obținut în cursul presupunerii că este posibil să gândim obiecte care nu ne sunt date în sensibilitate (mai corect ar fi să spunem că ele ne-au fost date chiar înainte de sensibilitate, înainte de cunoașterea noastră) "Conceptul transcendental al fenomenelor din spațiu este o reamintire critică a faptului că, în general, nimic contemplat în spațiu nu este o formă de lucruri inerente lor în sine, dar că obiectele în sine nu ne sunt în niciun caz cunoscute și acele obiecte pe care le numim exterioare sunt doar reprezentări ale sensibilității noastre, a cărei formă este spațiul și adevăratul lor corelat, adică lucrul în sine, nu este și nu poate fi deloc cunoscut în acest fel și, totuși, în experiență, problema acestui lucru nu este niciodată apare Dar dacă lucrurile în sine sunt conceptul suprem și dacă se manifestă într-o varietate de date senzoriale, atunci cum devine fenomenul? Unul dintre răspunsurile lui Kant este acesta: fenomenul devine (iese) ca urmare a schematizării Schema transcendentală este, pe de o parte, ceea ce este creat de un individ care cuprinde (după Kant, sintetizând) această diversitate (care este oferită de "capacitatea de imaginație") Pe de altă parte, este chiar modul de înțelegere ("regula sintezei"), dat de mijloacele gândirii Pe de o parte, * Gaidenko D Descoperire la transcendent Noua ontologie a secolului XX M , S schema transcendentală, iar Kant înțelege acest lucru destul de bine, apare ca un produs al gândirii proprii a lui Kant, cuprinzând metoda cunoașterii științifice În acest ultim caz, schema poate fi înțeleasă ca o cunoaștere nu tocmai exactă despre fenomen, deoarece este creată de o persoană (chiar dacă este un filozof), și nu ca cunoaștere divină În același timp, dacă vorbim despre opera unui filozof, schema primește o altă interpretare, și anume, vorbind despre scheme și schematisme ale gândirii, Kant, în orice caz, așa arată în filosofia modernă, de fapt, indică statutul metodologic al construcţiilor sale Să luăm în considerare următorul argument din Critica rațiunii practice "Cauzalitatea fizică, sau condiția în care are loc, se încadrează în conceptul de natură, a cărei schemă este încadrată de imaginația transcendentală Dar aici nu este vorba de schema cauzei conform legii, ci de schema (dacă acest cuvânt este potrivit aici) a legii în sine, din moment ce determinarea voinței (și nu actul în raport cu ea) rezultate), printr-un singur determinant, leagă conceptul de cauzalitate cu condiții complet diferite decât cele care constituie o legătură firească" Dacă "schema unui caz conform legii" este o schemă care permite aducerea unui fenomen în studiu ("caz") sub un concept (am spune, pentru a construi un obiect ideal în știință), atunci "schema a legii în sine" este o schemă metodologică Un filozof modern, obișnuit cu o abordare sistematică, ar fi trebuit să observe faptul că Kant este cel care, atunci când discută despre minte, poate pentru prima dată, gândește sistematic El folosește pe scară largă conceptele de "funcție" (funcții ale rațiunii), "sistem", "unitate sistematică", "întreg", "analiza și sinteză", "conexiune" Iată un exemplu "Luând în considerare toată cunoașterea noastră rațională în întregime", scrie Kant, "observăm că ceea ce mintea are într-un mod cu totul special și ceea ce se străduiește să realizeze este cunoașterea sistematică, adică legătura cunoașterii după un principiu Această unitate a rațiunii presupune întotdeauna o idee, și anume ideea formei cunoașterii ca întreg, care precede o anumită cunoaștere a părților și conține Gaidenko D Descoperire la transcendent Noua ontologie a secolului XX M , S Potrivit lui Kant, esența schemelor este poziția lor de mediere între categorii și datele senzoriale Eul ar fi adevărat dacă cunoașterea ar consta într-adevăr din două principii - contemplarea și gândirea Dar este? Cunoscând, nu contemplăm fenomenul studiat (de exemplu, un obiect în cădere ca în Galileo sau iubirea în "Sărbătoarea" lui Platon), ci încercăm să înțelegem și să înțelegem diferitele cunoștințe acumulate despre acest fenomen (în practică, în experiență, de alţi gânditori) În același timp, construim obiecte ideale, rezolvăm probleme, ne realizăm valorile și ne explicăm punctele de vedere condițiile pentru locul a priori al oricărei părți și relația acesteia cu alte părți tyam" O analiză a acestui citat ne permite să înțelegem rolul reprezentărilor sistemice în gândirea lui Kant Gândirea și raționamentul său se mișcă simultan în două planuri: planul ideilor despre minte (este un întreg, ale cărui părți și organe au un scop specific și sunt interconectate) și planul unităților (cunoștințe, concepte, categorii, idei) , principii etc ), din care Kant creează edificiul rațiunii pure În același timp, fiecare unitate a celui de-al doilea plan își primește reflectarea asupra primului, ceea ce ne permite să-i atribuim noi caracteristici, oferind organizarea necesară tuturor unităților de construcție Reprezentările sistemice fac posibilă realizarea unei astfel de cartografii și caracterizarea tuturor unităților de construcție într-un mod nou (sistematic) Acest punct, în special, explică de ce Kant subliniază cu insistență superioritatea sintezei față de analiză, precum și importanța unei orientări către întreg (unitate): "Reprezentările noastre trebuie deja date înainte de orice analiză a lor și nici un singur concept nu poate apărea analitic în conținut Sinteza varietății (fie că este dată empiric sau a priori) dă naștere în primul rând cunoașterii, care inițial pot fi încă brute și obscure și, prin urmare, trebuie analizate; cu toate acestea, tocmai sinteza este ceea ce constituie, de fapt, cunoașterea din elemente și le combină într-un anumit conținut S-ar dori să-l atribuie lui Kant inventatorului abordării sistemelor Dar să nu ne grăbim, ci mai întâi să comparăm înțelegerea lui cu cea care a fost înainte de Kant În Tratatul de sisteme, E Condillac scrie: "Orice sistem nu este altceva decât părți ale părților unei arte sau științe aranjate într-o anumită ordine, în care toate se sprijină reciproc și în care ultimele părți sunt explicate prin primul Părțile care conțin explicația altor părți se numesc principii, iar sistemul este cu atât mai de dorit cu cât numărul principiilor sale este mai mic: este chiar de dorit ca numărul lor să fie redus la unul Să remarcăm că înainte de Kant, sistemul era înțeles într-un mod cu totul diferit, nu ca o caracteristică a fenomenului studiat în știință, ci ca ideal al științei, spre care omul de știință ar trebui să se străduiască Din tratat se poate observa că conceptul de sistem Candillac se referă la munca (activitatea) unui om de știință care creează știință, iar știința naturală este idealul acesteia Kant I Critica rațiunii pure p - Ibid S Condillac E Tratat de sisteme M , S Deoarece Kant își propune să ia și știința naturii ca model de reformare a filosofiei și susține că omul de știință însuși își construiește propria realitate (de exemplu, el atribuie naturii legi), această înțelegere a sistemului i se potrivește foarte bine Dar Kant face următorul pas Asemenea lui Aristotel, care considera categoriile în trei moduri: ca acțiuni umane, ca "blocuri de construcție ale ființei" (planul ontologic) și ca reguli latente ale gândirii (planul logic) , Kant interpretează sistemul aproximativ în aceleași trei planuri În primul rând, reprezentările sistemice indică natura acțiunilor gânditorului (sinteză, analiză, construcția întregului, separarea părților și a conexiunilor etc ) În al doilea rând, acestea sunt componentele fenomenului însuși la nivelul ontologiei (mintea are o unitate sistematică etc ) În al treilea rând, reprezentările sistemice ale lui Kant sunt, de asemenea, reguli specifice ale logicii De exemplu, el scrie: "De aici este clar că atunci când construiește inferențe, mintea caută să reducă uriașa varietate de cunoaștere a minții la cel mai mic număr de principii (condiții generale) și astfel să atingă cea mai mare unitate a acestora mintea este legată doar de aplicarea minții și, mai mult, nu pentru că înțelegerea conține baza unei experiențe posibile ci pentru a-i prescrie o direcție pentru realizarea unei astfel de unități, despre care înțelegerea are nici o idee şi care constă în combinarea tuturor acţiunilor înţelegerii în raport cu fiecare obiect într-un tot absolut" ' Planul logic aici este destul de evident Cum înțelege Kant rolul reprezentărilor sistemice, în condițiile în care abordarea sistemică a fost recunoscută abia în a doua jumătate a secolului XX? În filosofia sa, aceste idei pot fi denumite scheme transcendentale, iar Kant o spune Din punct de vedere modern, este și o metodologie specială Într-adevăr, Kant folosește reprezentări sistemice, pentru a le pune în limbajul modern, pentru a proiecta Iată, de exemplu, cum definește Aristotel în "Categorii" ce sunt "genul" și "specia" "Și așa cum primele esențe", scrie el, "sun legate de orice altceva, la fel specia este legată de gen: specia este subiectul genului, deoarece genurile sunt legate de specii, în timp ce speciile nu sunt legate de genurile Prin urmare, tot din acest motiv, specia este mai mult o esență decât un gen "(Aristotel Categorii Lucrări în volume Vol M , P ) Cu toate acestea, până la urmă, nu genurile în sine afectează specia, ci persoana raționantă, care, dacă nu vrea să obțină contradicții, reflectând, transferă semne de la gen la specie, dar nu invers (de exemplu, oamenii sunt un gen, iar Socrate este o specie; se poate spune că, din moment ce oamenii se nasc, se îmbolnăvesc, mor, și Socrate, dar nu se poate spune că, întrucât Socrate este înțelept și chel, iar oamenii sunt înțelepți și cheli) Dar apoi se dovedește că condiția existenței genurilor și speciilor este activitatea umană și, de asemenea, că categoriile sunt reguli latente care există într-o formă ontologică? Kant I Critica raţiunii pure p minte În primul rând, o stabilește (presupune) ca o unitate sistematică, ca o sinteză care condiționează analiza, ca o schimbare a raționamentului de la un fenomen la altul etc , apoi construiește mintea ca subiect al metafizicii Nu este, de exemplu, următorul discurs metodologic? Kant demonstrează că în gândire există o trecere constantă de la descrierea proceselor la descrierea condițiilor care le determină, atunci aceste condiții în sine sunt considerate procese, ceea ce vă permite să găsiți următoarele condiții, în timp ce el interpretează și concluzia în funcție de la "logica" trecerilor de la judecăţi la temeiuri în direcţia ultimei baze În același timp, Kant susține că, ca urmare, se poate găsi o legătură organică între obiectele corespunzătoare "În aplicarea sa logică", scrie Kant, "rațiunea caută o condiție generală pentru judecata sa (inferența), iar concluzia în sine nu este altceva decât o judecată construită prin subsumarea condițiilor sale într-o regulă generală (premisa majoră) Întrucât această regulă devine, la rândul ei, subiectul aceleiași activități a minții și, prin urmare, trebuie să caute condițiile afecțiunii (prin intermediul proslogismului), urcând pe cât posibil, de aici rezultă că fundamentul propriu-zis al rațiunii în general (în aplicarea sa logică) constă în căutarea cunoașterii raționale necondiționate pentru a completa unitatea acestei cunoștințe Dar această regulă logică poate deveni un principiu al rațiunii pure numai în ipoteza că, dacă condiționatul este dat, atunci în același timp este dat (adică conținut în obiect și conexiunile lui) și întreaga serie de condiții subordonate reciproc este imposibil să nu observăm că există o anumită legătură și unitate între ideile transcendentale înseși și că rațiunea pură, prin intermediul lor, aduce toate cunoștințele sale într-un sistem Progresul de la cunoașterea de sine (a sufletului) la cunoașterea lumii și prin ea la cunoașterea esenței primordiale este atât de natural încât pare similar cu progresul logic al rațiunii de la premise la concluzie Atunci, spune Kant, este este necesar să plecăm de la sfârșit, adică să mergem de la cunoașterea unității absolute (Dumnezeu), dar dacă din ceea ce ne este dat în experiență, atunci dimpotrivă, primele obiecte de studiu sunt fenomenele sufletului nostru , cu alte cuvinte, succesiunea de a considera celălalt - "de la psihologie, la cosmologie și de la ea la cunoașterea lui Dumnezeu" Kant I Critica raţiunii pure p Ibid S Judecând după textul Criticii rațiunii pure, Kant înțelege și logica după Aristotel, adică ca formală ("ca logică generală, ea face abstracție de orice conținut al cunoașterii raționale și de diferențele dintre obiectele sale, ocupându-se doar de o pură) formă de gândire" ) și semnificative Aceasta din urmă înseamnă că în constituirea minții, Kant ține cont atât de trăsăturile fenomenului (rațiunii) în sine, cât și de posibilitatea realizării propriilor atitudini și valori De exemplu, Kant atribuie rațiunii unitatea, organicitatea, bunătatea, teleologia, conștiința Desigur, aceasta este lectura mea despre Kant, el însuși a negat psihologismul, probabil ca conducând la subiectivitatea în cunoaștere ("Ca logică pură", scrie Kant, "nu are niciun principiu empiric, prin urmare nu împrumută nimic din psihologie ( precum unii oameni vor acest lucru), care deci nu are nicio influență asupra canonului înțelegerii Este o știință demonstrativă și pentru ea totul trebuie să fie absolut cert a priori" ) Dar, până la urmă, Kant nu putea să nu realizeze că el însuși constituie rațiunea și, mai mult, că fiecare filosof are dreptul să facă acest lucru în felul său Cu toate acestea, Kant este sigur că, mai devreme sau mai târziu, adevărul va triumfa și omenirea va ajunge la înțelegerea corectă, de fapt, kantiană a lumii Totuși, Kant nu putea să adopte în cele din urmă un punct de vedere pur constructiv, crezând că atunci ar fi acuzat de subiectivism, în plus, reforma filosofiei ar putea avea loc fără cunoașterea naturii filozofiei? Rațiunea, crede Kant și o consideră corectă, nu este o construcție arbitrară a omului Deși acesta din urmă gândește singur, această personalitate este condiționată de legile rațiunii ca formațiune non-individuală Dar, la urma urmei, "legile eterne ale rațiunii" sunt dezvăluite de o persoană (Kant), care acționează independent și liber Kant nu a putut rezolva teoretic această contradicție destul de semnificativă Totuși, o rezolvă, sau mai degrabă o înlătură, în detrimentul schematizării și limbajului Astfel, Kant construiește scheme în care mintea individuală și mintea deindividuală acționează împreună și una prin alta: după Kant, mintea "realizează o sinteză", "depășește limitele experienței", "cade în antinomii" etc ; Discută despre antinomiile rațiunii, Kant scrie că rațiunea "i obligă pe filosofi să argumenteze în apărarea pretențiilor lor", în timp ce filozoful este "legislatorul rațiunii", dar bineînțeles, numai în conformitate cu natura sa Rezultă că mintea este un fel de ființă "rezonabilă", care, neavând organe proprii, acționează cu ajutorul și prin oameni Sau, cu alte cuvinte, mintea se împlinește pe sine (su- Kant I Critica raţiunii pure S Ibid S Ibid p , marşuri) tocmai şi numai în gândirea tuturor oamenilor gânditori individuali Cu toate acestea, rolul filozofilor este deosebit: în calitate de legiuitori ai minții, aceștia acționează ca "rațiune" minții însăși, adică manifestă (obiectivizează) legile care sunt imanente în însăși natura minții Și iată un exemplu viu de rezolvare a aceleiași contradicții în detrimentul limbajului Când Kant simte că este vorba de ceea ce el însuși atribuie caracteristicilor minții, Kant începe să folosească astfel de expresii care indică natura relativă și chiar subiectivă a acestor acțiuni și, în același timp, Kant susține că un astfel de subiectivism este necesar și util De exemplu, demonstrând dezirabilitatea introducerii unui principiu superior special, Kant scrie după cum urmează "De parcă totalitatea tuturor fenomenelor (lumea sensibilă însăși) ar avea, în afara sferei sale, un singur fundament suprem și atot-suficient, și anume, parcă, o minte independentă, originală și creatoare, în raport cu care îndreptăm toate aplicarea empirică a minții noastre în cea mai mare amploare, deci ca și cum obiectele înseși ar fi apărut din acest prototip al întregii rațiuni "În consecință, presupunerea unei ființe de gândire superioară ca singura cauză a universului, dar, bineînțeles, numai în idee, poate fi întotdeauna utilă minții și nu îi poate dăuna niciodată Mai mult decât atât, putem chiar fără teamă şi fără a atrage reproşuri, să admitem în această idee nişte feluri de antropomorfism utile pentru principiul regulator menţionat Într-adevăr, este întotdeauna doar o idee, referindu-se nu direct la o entitate distinctă de lume, ci la principiul reglator al unității sistematice a lumii și, în plus, doar prin schema ei, și anume, o ființă gânditoare superioară care a creat această unitate după planuri înțelepte "(cursive ale noastre - V R ) Se poate spune că pentru prima dată în filosofie se discută atât realitatea (fenomenul), cât și poziția filosofului însuși, care constituie această realitate Adevărat, întrucât Kant concepe această realitate nu numai Kant I Critica rațiunii pure S Ibid p , - Soarta ulterioară a acestei scheme metodologice, care este excepțional de importantă pentru filosofia modernă, este interesantă În principiu, se poate considera în general o demarcație între filosofia tradițională și cea modernă În primul, poziția și contribuția la realitate a filozofului însuși nu au fost încă reflectate, așa că este foarte posibil să vorbim despre gândirea naturalistă, care este caracteristică filosofiei tradiționale O filozofie care ține cont de poziția și activitățile filosofului însuși poate fi considerată modernă (dar, desigur, acesta nu este singurul criteriu pentru o astfel de demarcație) În acest sens, figura lui Kant a fost tranzitorie: el introduce o schemă a gândirii metodologice în cadrul gândirii naturalistice (deși inconsecventă) dar constructiv (el însuși), dar și natural-științific (natura), el nu poate introduce în mod explicit propria figură (altfel, ar trebui să renunțe la abordarea natural-științifică, ceea ce Kant nu poate face) Kant discută despre poziția și opera sa în limbajul schemelor și al expresiilor condiționate ("parcă", "ar fi util", "doar o idee", "principiu reglator", "prin intermediul unei scheme", "schemă transcendentală" , "putem admite", etc ) În acest sens, ciudățenia interpretării rațiunii de către Kant devine de înțeles: este atât ceea ce există ca natură, independent de Kant, cât și în același timp ceea ce există în activitatea și gândirea lui Kant (și a altor filozofi) Dacă reconstrucția noastră este corectă, atunci structura construcției lui Kant a Criticii rațiunii pure devine clară Proiectând mintea ca sistem, Kant are ocazia de a atribui minții caracteristicile necesare Mintea seamănă cu Creatorul, datorită acestui fapt se explică componenta transcendentală a gândirii Mintea îndeplinește funcția de management în raport cu mintea umană, ceea ce face posibilă înțelegerea modului în care mijloacele de cunoaștere și considerațiile metodologice determină raționamentul Rațiunea oferă sinteză și aduce unitate construcțiilor raționale, dar nu este asta ceea ce fac omul de știință și însuși Kant în calitate de metodologi atunci când construiesc o nouă știință sau un sistem filozofic? Când Kant continuă să discute problemele personalității și ale vieții sociale, el atribuie rațiunii alte caracteristici Și anume, în raport cu individ, rațiunea acționează ca o datorie și un bine, în raport cu viața socială - ca o natură convingătoare, obligând statele și indivizii să negocieze și să lupte pentru pace "Rațiunea", explică P Gaidenko, "necesită integritate, completitudine, autoizolare Dar pe lângă cerința de mai sus, mintea este definită de Kant, ca să spunem așa, în mod semnificativ, iar această definiție semnificativă este aceea că principiul sau ideea rațiunii este identică cu ideea de bine conținutul principiului rațiunii poate fi formulat urmându-l pe Kant astfel: "Acționează în așa fel încât să tratezi întotdeauna umanitatea, atât în propria ta persoană, cât și în persoana tuturor celorlalți, în același mod ca și față de scop, și nu l-ar trata niciodată doar ca pe un mijloc " "Dalgi", scrie Kant, "ești un mare cuvânt exaltat, nu există nimic îngăduitor în tine care să lingușească oamenii; cereți supunere, deși pentru a trezi voința și nu amenințați cu ceea ce ar inspira UE Gaidenko P P Revoluție către transcendent pp - dezgust natural în suflet sau frică cauzată; nu stabilesti decat o lege ce patrunde ea insasi in suflet unde este izvorul vrednic de tine si unde sunt radacinile originii tale nobile, respingand cu mandrie orice rudenie cu inclinatii ? Nu poate fi decât ceea ce ridică o persoană deasupra ei înșiși (ca parte a lumii percepute senzual), care o conectează cu ordinea lucrurilor pe care o minte le poate gândi și care, în același timp, îmbrățișează întreaga lume percepută senzual și în cadrul acestuia - o existenţă determinată empiric o persoană în timp şi totalitatea tuturor scopurilor (ceea ce este potrivit doar pentru o astfel de lege practică necondiţionată precum cea morală) Aceasta nu este altceva decât o persoană, adică libertatea și independența față de mecanismul întregii naturi, considerată în același timp ca și capacitatea unei ființe care este supusă unor legi speciale, și anume, pure practice date de propria sa minte Legea morală este sacră (inviolabilă) Omul, este adevărat, nu este atât de sfânt, dar umanitatea în fața lui trebuie să fie sfântă pentru el "Două lucruri umplu întotdeauna sufletul cu surpriză și reverență nouă și mai puternică, cu cât ne gândim mai des și mai mult la ele - acesta este cerul înstelat deasupra mea și legea morală din mine Al doilea începe cu Sinele meu invizibil , cu personalitatea mea, și mă reprezintă în lume îmi ridică la infinit valoarea de intelectualitate prin personalitatea mea, în care legea morală îmi dezvăluie o viață independentă de natura animală Morala a început cu cea mai nobilă proprietate a naturii umane, a cărei dezvoltare și cultivare promitea beneficii infinite în viitor și s-a încheiat cu visare și superstiție mintea intenționează să ia și să le ia doar ghidat în prealabil de o metodă bine gândită, judecata despre univers a primit o direcție complet diferită și a condus la rezultate incomparabil de succes * ^ > A urma această cale în studiul înclinațiilor morale ale naturii noastre - în aceasta, exemplul indicat poate fi foarte instructiv pentru noi și ne poate da speranța unui succes asemănător bun Într-un cuvânt, știința (testată critic și pregătită metodic) este o poartă îngustă care duce la predarea înțelepciunii știința gardiană trebuie să rămână mereu filozofie k Kant I Critica rațiunii practice / / Sobr cit : în vol T M , S - Acolo str Kant, după cum vedem, pornește de la convingerea că libertatea individului este atunci distructivă pentru cultură, atunci când o persoană încetează să fie ghidată de "legile eterne ale rațiunii" Totuși, cum putem înțelege practic dacă suntem ghidați de minte sau doar ni se pare? Pentru aceasta, răspunde Kant, există două lucruri - critica și metoda Adică, dacă o persoană este critică cu sine și cu ceilalți și, de asemenea, reflectă asupra modului de a acționa corect, în cele din urmă, dacă ascultă rațiunea (urmând datoria, respectând moralitatea), atunci în acest caz va fi liber și va deveni o persoană Încă nu este clar până la sfârșit: personalitatea, într-adevăr, este libertatea față de necesitatea naturală a omului, sau este totuși predeterminată de natura minții Altfel, cum să înțelegem sintagma că datoria instituie "o lege care pătrunde ea însăși în suflet"; dacă este ea însăși, atunci natura preia libertatea Sau această întrebare: poate o persoană să fie mereu critică cu sine, să gândească și să acționeze corect? În viață, de foarte multe ori o persoană nu este capabilă să facă acest lucru Iar Gaidenko notează că aici există o problemă: "Atât în știință, cât și în artă, se poate găsi, potrivit lui Kant, doar iluzia integrității și a autocompletării Etica kantiană stabilește cerințe stricte pentru individ: el a trebuit să intre într-o luptă grea cu înclinațiile lor Kant a definit libertatea ca opusul principiului natural, măsurat printr-o măsură de rezistență la natură " Și iată soluția în ceea ce privește viața socială În articolul "Spre pacea veșnică" "Prima completare Despre garanția păcii eterne" Kant scrie următoarele "Această garanție este dată de natura mare în arta ei (natura daedala rerum), în procesul mecanic al căruia se dezvăluie clar oportunitatea, care constă în realizarea acordului oamenilor prin dezacord, chiar împotriva voinței lor rațiunii poate folosi mecanismul naturii ca mijloc de realizare a propriului scop - prescripția legii - și prin aceasta de a promova și asigura pacea externă și interioară, în măsura în care aceasta depinde de statul însuși Să observăm că scopul rațiunii este prescrierea dreptului, pentru a promova și a asigura pacea, așa cum spune Kant, deoarece aceasta depinde de stat Natura va conduce indivizii și statele către pace, dar numai dacă acţionează corect, în conformitate cu raţiunea, morala şi legea Din nou aceeași schemă - natura, stes Gaidenko P P O descoperire spre transcendent S Kant I Lucrări: în vol T M , S , impregnat de arta omului Programul kantian de stăpânire a naturii - fie că este vorba despre elementele sau despre propriul comportament al unei persoane sau procese sociale - a presupus dezvoltarea culturii în sensul cel mai larg, adică dezvoltarea științelor naturii, filosofiei, dreptului, moralității, științelor sociale și curând De asemenea, ea a pus bazele liberalismului cu ideile sale despre libertatea individuală și instituțiile democratice ale statului Caracteristici și probleme ale civilizației tehnogene Ontologie duală - ideile despre natură și personalitate au predeterminat formarea unui mecanism social special care a dat naștere în cele din urmă la ceea ce astăzi numim civilizație și cultură tehnogenă Pe de o parte, toate realitățile culturale (elemente naturale, oameni, tehnologie, instituții sociale etc ) au fost considerate ca natură de alt tip, supuse cercetării în vederea descoperirii legilor cărora le erau supuse aceste realități Ca urmare, au fost create tot mai multe științe noi (naturale, tehnice, sociale) și pe baza acestora, ulterior, tipurile corespunzătoare de inginerie Într-o cultură în care multe sunt interconectate sau determinate de conexiuni organice, crearea de noi științe și practici de inginerie a implicat transformări sociale, iar acestea sunt următoarele Pe de altă parte, o persoană își poate urmări propriile interese, deloc din cauza necesității naturale Prin urmare, schimbările sociale s-au desfășurat nu numai după logica conexiunilor și tiparelor naturale, ci și în sens larg, conform logicii conștiinței (viziuni, dorințe etc ) Deoarece era vorba despre natură și știința naturii, oamenii de știință au căutat să construiască modele ale proceselor naturale, iar inginerii le-au folosit pentru a construi mecanisme și mașini care funcționează pe baza proceselor naturale În același timp, la început (secolele XVII-XVIII), filozofii și oamenii de știință credeau că absolut toate realitățile culturale și sociale (elementele naturale, omul, instituțiile sociale etc ) reprezintă natura "scrisă în limbajul matematicii" Această credință a durat până în a doua jumătate a secolului al XIX-lea, când a devenit clar că o serie de fenomene, în primul rând omul, cultura, istoria, formațiunile sociale, nu pot fi considerate în același mod ca elemente naturale ("prima natură") Se formulează o opoziţie între "ştiinţele naturii şi ştiinţele spiritului", iar pentru acestea din urmă se declară propriul program de cunoaştere şi acţiune socială actiuni În cadrul acestui nou program, a cărui implementare a dus la crearea științelor umaniste și sociale, opuse naturale (exact), descoperirea legilor naturii și modelarea proceselor naturale trec treptat în fundal, iar descrierea fenomenelor şi schematizarea lor ies în prim-plan Dacă modelele construite în științele exacte au făcut posibilă calcularea și prezicerea comportamentului proceselor naturale și apoi crearea de mecanisme și mașini, atunci schemele au făcut posibilă înțelegerea fenomenului studiat și acționarea pe această bază A doua descoperire, neașteptată și destul de neplăcută pentru viziunea naturistă-științifică asupra lumii, a fost aceea că, deși știința naturală și ingineria permit controlul proceselor naturale simulate, în același timp, aceste procese dau naștere la procese secundare mult mai necontrolate (atât naturale, cât și sociale) , și adesea cu consecințe negative pentru oameni Apare o întrebare firească, de unde vin aceste probleme, dacă, în timp ce creează tehnologie, o persoană pare să învețe nu numai despre procesele naturale care îi interesează, ci și să le stăpânească complet? În orice caz, exact asta au crezut adepții lui Galileo, Huygens și Newton Faptul este că în știința naturală și inginerie, o persoană stăpânește și controlează doar, ca să spunem așa, "procesele de lucru" ale naturii, adică cele care dau un efect practic de interes unei persoane Cu toate acestea, s-a dovedit că implementarea proceselor de lucru declanșează nu numai alte procese naturale deja neprevăzute de inginer, ci următoarele, dar această implementare atrage după sine schimbări semnificative în structura activității umane și în modul de viață De exemplu, consecințele semnificative pentru mediu ale tehnologiei apar din următorul motiv Crearea unui produs tehnic presupune lansarea și întreținerea unui anumit proces natural de lucru (de exemplu, arderea combustibilului într-un motor cu reacție și scurgerea produselor de ardere printr-o duză la viteză mare) Dar acest proces natural se desfășoară nu în vid sau în spațiu departe de pământ, ci pe pământ Planeta noastră nu este doar natură "scrisă în limbajul matematicii", ci și un organism ecologic, în care existența diferitelor condiții și forme de viață depinde în mod semnificativ de parametrii mediului natural A devenit rapid clar că lansarea și menținerea unui proces natural implementat într-un produs tehnic, de regulă, modifică o serie de astfel de parametri; în acest exemplu, arderea și scurgerea combustibilului duc la eliberarea de căldură și deșeuri chimice ale arderii, formarea unei unde sonore și așa mai departe În același timp, întrucât unele medii dintr-un organism planetar ecologic sunt conectate cu altele, din Modificarea parametrilor într-un mediu implică modificări corespunzătoare ale parametrilor în mediile adiacente acestuia Ca urmare, are loc un lanț lung de modificări ale parametrilor de mediu Dar de ce dezvoltarea tehnologiei schimbă activitatea și apoi modul de viață al unei persoane? În virtutea unei schimbări a mijloacelor și condițiilor Deci, pentru a lansa rachete, a fost necesar să se creeze lansatoare speciale, motoare, structuri, materiale, combustibil La rândul său, pentru a le crea, a fost necesară dezvoltarea altor modele și componente tehnice O condiție necesară pentru ambele este realizarea cercetărilor, dezvoltărilor inginerești, experimentelor, încercărilor de laborator, construcția diferitelor structuri, organizarea serviciilor etc și așa mai departe Ca urmare, crearea rachetelor a dus la desfășurarea unui sistem de activități, precum și a celei mai complexe infrastructuri (s-au construit site-uri de rachete unde se lansează rachete și funcționează diverse servicii suport) Și asta nu este tot: în secolul al XX-lea se formează un mediu tehnic planetar închis Lanțurile de modificări ale parametrilor mediului natural, activităților, infrastructurilor și condițiilor de viață ale unei persoane sunt apropiate unele de altele, precum și de materialele naturale și de oameni Într-adevăr, într-o civilizație tehnogenă și sisteme tehnice, unii parametri ai mediului natural, activități și infrastructuri acționează ca condiții (sau mijloace) pentru alții În același timp, se pare că singurele elemente netehnice sunt materiile prime naturale (pământ, minerale, cărbune, petrol, gaze, aer, apă etc ), precum și omul Dar nu s-au transformat, în cadrul ingineriei și tehnologiei moderne, omul și natura într-un "asamblare", nu au devenit ei înșiși resurse pentru noi tehnologii și producție? Concluzia este evidentă: dezvoltarea tehnologiei moderne, într-adevăr, duce la o transformare imprevizibilă și periculoasă atât a planetei noastre, cât și a omului însuși În cadrul "naturii planetare" așa înțeleasă, de fapt, formula că "natura este scrisă în limbajul matematicii" nu se mai aplică și, prin urmare, poate fi complet controlată "Necesar aici", scrie D Efremenko, "devine o înțelegere a dezvoltării tehnice ca un proces de schimbare a tehnologiei, asociat cu schimbările din natură și societate Esența acestei înțelegeri este formulată succint de J Baudrillard: "Oamenii și tehnologia, nevoile și lucrurile se structurează reciproc - în bine sau în rău" Efremenko D V Introducere în evaluarea tehnicii S Puteți acorda atenție încă unei circumstanțe Inginerul își asumă din ce în ce mai mult dezvoltarea proceselor care nu sunt descrise în științele naturale și tehnice și, prin urmare, nu sunt supuse calculului Fetișismul designului ("tot ceea ce este conceput în proiect poate fi realizat") este împărtășit astăzi nu numai de designeri, ci și de mulți ingineri Abordarea proiectului în inginerie a dus la o extindere bruscă a domeniului proceselor și modificărilor care nu sunt supuse calculului, nedescrise în știința naturală sau tehnică Un impact și mai semnificativ asupra dezvoltării necontrolate a ingineriei, precum și extinderea zonei potențialelor sale "greșeli", i e consecințe negative, are o tehnologie, înțeleasă în sens larg Lucrările filozofilor moderni ai tehnologiei arată că implementarea unor programe și proiecte tehnice naționale majore în țările cele mai industrializate a făcut posibil să se conștientizeze că există o nouă realitate tehnică Cercetătorii și inginerii au descoperit că între procesele, operațiunile și principiile tehnologice (inclusiv cele noi) și starea științei, tehnologiei, ingineriei, proiectării, producției care s-au dezvoltat deja într-o anumită cultură și țară, pe de o parte, și diversele sociale și procese și sisteme culturale - pe de altă parte, există o relație strânsă Odată cu dezvoltarea tehnologiei în sensul cel mai larg, are loc o schimbare fundamentală a mecanismelor și condițiilor de progres al tehnologiei și al cunoștințelor tehnice (discipline, științe) Principalul lucru nu este de a stabili o conexiune între procesele naturale și elementele tehnice (ca în inginerie), nu de a dezvolta și calcula principalele procese și structuri ale unui produs creat de ingineri (mașini, mecanisme, structuri), ci diferite combinații de deja a stabilit obiecte ideale de tehnologie, a stabilit tipuri de cercetare, activități de inginerie și proiectare, procese, operațiuni și principii tehnologice și inventive Știința, ingineria și designul încep să servească acestui proces complex, care este determinat nu atât de cunoașterea proceselor naturii, cât de logica dezvoltării interne a tehnologiei Această logică este determinată de starea tehnologiei în sine și de natura cunoștințelor tehnice și de dezvoltarea activităților de inginerie (cercetare, dezvoltare, proiectare, fabricare, operare) și de caracteristicile diferitelor sisteme și procese socio-culturale Se poate presupune că tehnologia din țările industrializate devine treptat acel supersistem tehnic (tehnosferă) care Paradisul determină dezvoltarea și formarea tuturor celorlalte sisteme și produse tehnice, precum și cunoștințe și științe tehnice În cadrul tehnologiei moderne s-au dezvoltat și principalele "complexe demiurgice", inclusiv cele "planetare", adică afectând natura planetei noastre În cadrul tehnologiei, tehnologia devine din ce în ce mai mult o forță și un factor spontan, incontrolabil și, în multe privințe, distructiv Formularea problemelor tehnice este determinată acum nu atât de nevoia de a satisface dorințele și nevoile umane imediate (de energie, mecanisme, mașini, structuri), cât de posibilitățile imanente de formare a tehnosferei și tehnologiei, care prin mecanisme sociale "formează nevoile corespunzătoare acestor posibilități, apoi calitățile și valorile "tehnogene" ale oamenilor înșiși Schimbările necontrolate cauzate de tehnologie și tehnologie au devenit subiect de studiu în ultima jumătate de secol, când s-a dovedit că omul și natura nu au timp să se adapteze la dezvoltarea rapidă a civilizației tehnice Și înainte, unele inovații și schimbări tehnice au implicat altele De exemplu, dezvoltarea metalurgiei a presupus crearea de mine și mine, noi fabrici și drumuri etc , a făcut necesare noi cercetări științifice și dezvoltări inginerești Cu toate acestea, până la mijlocul secolului al XIX-lea, aceste transformări și lanțuri de schimbări s-au desfășurat cu o viteză atât de mare încât omul și parțial natura au reușit să se adapteze la ele (obișnuiți-vă cu ele, creați mecanisme compensatorii și alte condiții) În secolul XX, însă, ritmul schimbării a crescut brusc, lanțurile schimbării aproape instantaneu (din punct de vedere istoric) s-au extins în toate aspectele vieții Ca urmare, consecințele negative ale progresului științific și tehnologic au ieșit la suprafață și au devenit una dintre problemele primare Rețineți că până în secolul al XX-lea, toate influențele și influențele principale pe care tehnologia le-a creat și care au devenit din ce în ce mai extinse și semnificative, nu au fost asociate cu conceptul de tehnologie Și de ce, ne întrebăm, atunci când proiectează orice mașină, un inginer ar trebui să fie responsabil pentru calitatea mediului aerian, nevoile umane, drumurile etc , pentru că nu este un expert în aceste domenii? Și nu a răspuns și nu a analizat consecințele activităților sale științifice și tehnice mai extinse Dar în prezent este deja imposibil să nu luăm în considerare și să nu analizam, în legătură cu care toate influențele și impacturile principale ale tehnologiei și tehnologiei asupra naturii, omului și mediului artificial din jurul omului trebuie incluse în înțelegerea ambelor tehnologii și tehnologie O altă privire asupra dezvoltării civilizației tehnogene Vadim Belyaev oferă o explicație diferită, parțial alternativă, pentru aceleași procese Iată gândurile lui în întregime "De mai multe ori", scrie Belyaev, "am prezentat logica acestor mișcări punct cu punct Rezultatul Evului Mediu urma să fie epuizarea "strategiei super-valorilor" Ciocnirile religios-filosofice, plasate la nivelul "mareei socialități", aveau să se transforme în războaie religioase Prezentând amploarea lor, care acoperă întreaga Europă de Vest, intensitatea și durata, ar fi trebuit să se aștepte la o discreditare fundamentală a "strategiei super-valorii" În parte, acest discredit s-a format pe valul începutului procesului liberal-egalitarist În parte, ea l-a modelat ea însăși Căutarea unei noi strategii, alternativă celei "super-valorice", urma să fie încununată cu ceea ce Bacon exprima în sintagma "umilirea justă și legitimă a spiritului uman" De ce downgrade? Pentru a reduce dorința umană de a monopoliza adevărul Pentru a reduce dorința de a reprezenta o anumită credință sub forma unei strategii justificate rațional Pentru a găsi o nouă bază pentru unirea oamenilor care pretind libertatea personală și autodeterminarea ideologică în stratul "spiritului coborât" Aceasta nu este o soluție la problema controlului minții Aceasta este o soluție la problema construirii unui nou tip de gândire, menită să rezolve noi probleme socio-culturale Construcţii de noul caracter ştiinţific european Aceasta este cucerirea spiritului uman, care, nepunându-și limite, a început să se distrugă social Și în ceea ce privește "proiectul pentru cucerirea naturii", acesta ar trebui să fie un derivat al "proiectului pentru cucerirea omului" descris Atât provocarea, cât și răspunsul la aceasta trebuie să implice în mod necesar reflecția asupra modurilor de gândire "Critica rațiunii" trebuia să treacă de la "acțiuni la ocazie" la acțiune constantă Procesul critic a trebuit să se desfășoare, să perfecționeze și să se diferențieze Reflecția asupra modurilor de gândire ar trebui, de asemenea, să se dezvolte, să perfecționeze și să diferențieze Metodologia dezvoltată urma să devină o parte organică a dimensiunii cognitive a noii culturi europene Ce puncte de sprijin, ce "nu pot face altfel" ar putea găsi acest proces de la sine, pierzându-și justificarea în credința religioasă? În general, orice Am gestionat procesul în mare măsură situaționalitatea Dar, per ansamblu, aceste puncte trebuiau să se îndepărteze din ce în ce mai mult de "ceresc" și din ce în ce mai aproape de "pământesc" NOUĂ INGINERIE EUROPEANĂ: UN PROIECT PENTRU CUCERIREA NATURA SAU UN PROIECT PENTRU CUCERIREA OMULUI? ROLUL INGINERIEI ÎN GENEZA METODOLOGIEI "Este necesar să ne oprim separat asupra "apropierii pământești", "proiectului de cucerire a omului" și "degradarea legitimă a spiritului uman" Este necesar să tratăm relația dintre aceste concepte în contextul noului proiect european de cucerire a omului, pe care l-am desenat Pentru Rozin, este important să vedem nașterea ingineriei în noua conștiință europeană El folosește "proiectul de cucerire a naturii", interpretându-l ca un focus uman asupra utilizării pragmatice a realității pământești Crearea ingineriei, la rândul său, necesită crearea unei noi gândiri Deci Rozin face o legătură logică între componenta inginerească a gândirii moderne și începutul istoriei europene moderne Vreau să ofer contraargumente care să ne permită să privim raportul dintre "devalorizarea legitimă a spiritului" și dezvoltarea naturii într-un mod pe care îl sugerează Rozin Principalul suport pentru Rozin în construcția sa este "proiectul de cucerire a naturii", care are sensul unui fel de schimbare socio-culturală care a apărut indiferent de orice Doar s-a intamplat Noii filozofi europeni, capturați de aceste schimbări, au început să dezvolte un nou tip de gândire pentru ea Vreau să atrag atenția asupra ciudățeniei acestei mișcări El nu reprezintă gândirea ca mișcându-se pe propria sa logică internă El nu prezintă o schimbare de gândire ca răspuns la provocări socio-culturale grave Gândirea pare să plutească pe valurile schimbărilor socioculturale Dar asta contrazice, cel puțin, patosul critic al primilor filosofi europeni moderni La Descartes, acest patos critic este adus în punctul în care doar faptul îndoirii în sine rămâne neîndoielnic Și, cu toate acestea, cu o asemenea strălucire de patos critic, se instalează o "umilire legitimă a spiritului" Această strategie continuă și capătă o anumită expresie clasică în Critica lui Kant, care urmărește să limiteze rațiunea pentru a face loc credinței Conform acestei dorințe a lui Kant, se poate încerca să descifreze sensul "umilirii legitime a spiritului" Nu spiritul ca atare este slăbit, ci falsa validitate rațională a acestui spirit, falsa sa instituționalitate rațional-socială Kant, "căpcăun minte nichivaja", critică pretențiile nefondate la raționalizarea spiritului Se poate acorda atenție cât de aproape este patosul lui Kant de patosul protestantismului Chemarea protestantă "numai prin credință" este îndreptată, ca patosul lui Kant, împotriva formelor rațional-instituționale ale spiritului În cazul protestantismului, este împotriva formelor rațional-instituționale ale creștinismului întruchipate în Biserica Romano-Catolică Ele sunt percepute ca forme false de religiozitate care nu ajută o persoană pe calea către Dumnezeu, ci o împiedică Prin urmare - "numai prin credință" Să considerăm cazul protestant ca unul particular Și în comun - toate formele rațional-instituționale de "expresii superioare ale spiritului", care nu numai că există în falsa lor raționalizare, ci creează și baza conflictelor sociale Principiul "numai prin credință" în acest caz va lua forma patosului critic al lui Kant, care stabilește activitatea spirituală și cognitivă a unei persoane și limitele minții sale Aceasta este strategia "degradării legitime a spiritului uman" Umilirea - de dragul păcii sociale În această umilire, cum este logic să determinăm locul realității pământești în termeni practici și cognitivi? Unul dintre răspunsurile private este dat de același protestantism Există o înlăturare a stratului rațional-instituțional care a existat în Biserica Romano-Catolică, în special, instituția monahismului Realitatea cotidiană pământească se dovedește a fi un loc în care se desfășoară "asceza lumească", unde munca profesională devine o formă de asceză Activarea muncii profesionale, și prin aceasta activarea dezvoltării realității pământești în ansamblu, este calea de a clarifica predestinarea cuiva către mântuire - calea către Dumnezeu Oricât de paradoxal ar părea, dar "umilirea legitimă a spiritului uman" protestantă face din realitatea pământească, obiectivă, spațiile prin care trece calea omului către Dumnezeu Calea către Dumnezeu se află prin dezvoltarea activă a realității obiective pământești Acesta este un caz special Iar cazul general poate fi obținut trecând la punctul de la care pleacă toate strategiile "exprimărilor superioare ale spiritului" Acest punct comun de repulsie este realitatea pământească în posibilitățile sale practice și cognitive subiect Dacă mergem "în direcția opusă" în raport cu orientarea "cele mai înalte expresii ale spiritului", adică dacă realizăm "umilirea legală a spiritului uman", atunci ne vom întoarce la cele pământești Va fi, de asemenea, o zonă a unei singure experiențe cognitive pentru toți, prin care va trebui inevitabil să-și măsoare cognițiile nye ways Cunoașterea realității pământești în sensul cel mai direct și substanțial al cuvântului - știința naturii - va fi cea mai de încredere, cea mai acceptabilă pentru toți, cea mai salvatoare cunoaștere Salvarea din bătăliile "exprimărilor superioare ale spiritului" obiectivizate și instituționalizate Prin urmare, Kant, deși afirmă și fundamentează într-o formă generală "umilirea legitimă a spiritului uman", afirmă și fundamentează simultan știința naturii "Critica cerului" duce inevitabil la "afirmarea pământului" A fost o atitudine cognitivă În termeni practici, același lucru se poate spune Zona practicilor pământești devine o zonă de practică unificatoare Componenta practică a existenței umane este concentrată în realitatea pământească O astfel de concentrare a activității, cognitive și practice, într-o zonă ar trebui să creeze un efect care poate fi numit "cucerire" "Cucerirea naturii" Deși strategic vor fi sigure, stabilite de istoria și cultura europeană, modalități de cucerire a unei persoane Aceasta este una dintre consecințele fundamentale ale geometriei interne a noii interculturi europene Revenind la poziția lui Rozin, trebuie să obiectăm asupra tezei sale Nu "proiectul de cucerire a naturii" a inițiat un nou tip de gândire, ci un nou tip de gândire (și tipul de cultură din spatele lui) a inițiat o dezvoltare activă a realității pământești (naturii), care poate fi numită cucerire NOUĂ INTERCULTURĂ EUROPEANĂ ȘI "EZOTERICĂ SECULARĂ" Printre altele, în acest moment al studiului are sens să vorbim despre ceea ce am numit "ezoterism secular" Fenomenul "ezoterismului secular" în noua sa scară europeană modernă este una dintre laturile geometriei descrise a interculturii Formarea acestui fenomen pe scară largă se poate observa deja în protestantism În combinație cu principiul "numai prin credință" cu nevoia de a purta și realiza această credință prin realitatea pământească Prin cunoaşterea realităţii pământeşti şi a transformării ei Curățenia stratului rațional-instituțional al religiei îi sporește ezoterismul "Asceza mondială" va fi o frază destul de paradoxală, dacă înțelegem că această asceză se realizează printr-o acțiune subiect-practică sau o acțiune subiect-cognitivă Sintagma "asceză lumească" poate fi considerată paradigmatică pentru toate formele de "ezoterism secular" al noii culturi europene Unde calea spirituală, în perspectivă îndreptată din realitatea pământească, trece prin realitatea pământească, se poate vorbi de "ezoterism laic" și "asceză lumească" Ezoterismul este o cale spirituală prin transformarea interioară a personalității Cu cât apar mai multe contexte în noua cultură europeană care obligă personalitatea să "intre", cu atât mai multe forme de "ezoterism secular" vor da naștere Numărul de astfel de contexte și formele de "ezoterism secular" generate de acestea este enorm A crescut odată cu creșterea "criticii cerului" și a atins apogeul în secolul al XX-lea Ca exemplu, aș dori să citez poezia lui V Vysotsky "Top", care, în opinia mea, este o expresie vie a patosului "ezoterismului secular" în una dintre formele sale Aici nu ești o câmpie, aici clima este diferită - Avalanșele vin una după alta Și aici, în spatele căderii de stânci, urlă căderea de stânci Și te poți întoarce, ocoli prăpastie, Numele aleg o cale dificilă, Periculoasă, ca o cale militară Cine nu a fost aici, cine nu a riscat, Nu s-a testat singur Chiar dacă dedesubt a prins stelele din cer Mai jos nu te vei întâlni, indiferent cum te-ai întinde, Pentru toată viața mea fericită O zecime din astfel de frumuseți și minuni Fără trandafiri stacojii și panglici de doliu, Și nu arată ca un monument Piatra care ți-a dat pace Ca o flacără veșnică, scânteie în timpul zilei Vârful gheții de smarald, pe care nu l-ai cucerit niciodată Și să vorbească, da, să vorbească Dar nu, nimeni nu moare degeaba! Deci este mai bine - decât de la vodcă și de la răceli! Alții vor trece, schimbând confortul La risc și la muncă exorbitantă, - Îți vor trece pe un traseu necalatorit Pereți puri Ei bine, nu căscă! Nu te baza pe noroc aici În munți, nici piatra, nici gheața, nici piatra nu sunt de încredere Sperăm doar în puterea mâinilor, Pe mâinile unui prieten și a unui cârlig condus Și ne rugăm ca asigurarea să nu eșueze Facem pași Nici un pas înapoi! Și genunchii tremură de tensiune, Și inima este gata să alerge de la piept până sus Lumea intreaga in palma ta! Ești fericit și Și doar puțin gelos pe acestea Alții al căror apogeu este încă să vină Toate componentele "ezoterismului secular" sunt aici Și perspectiva spirituală, exprimată prin metafora "vârf", și natura interioară a căii către acest "vârf" (tăria este principalul lucru pe care se bazează ascensiunea în "vârf") și natura exterioară pământească a poteca - alpinismul și asemănarea căii cu "muncile lui Sisif" - nicio cucerire a unui anumit vârf nu poate fi punctele finale ale căii Acesta din urmă - "munca sisifică" - poate fi numită o expresie a naturii paradoxale a "ezoterismului secular" În exemplul de mai sus, este aproape invizibil Dar ea se pricepe foarte bine la exemplul destinului științei, care este versiunea clasică a ezoterismului descris în civilizația tehnogenă modernă Ceea ce s-a spus despre legătura genetică a "ezoterismului secular" cu protestantismul și geometria internă a noii interculturi europene ar trebui să sugereze că abordarea științifică a noii europene, în limita ei, ar trebui să conducă la "ezoterismul secular" Pe de o parte, știința este o trecere cognitivă prin realitatea pământească Dar, pe de altă parte, ea, ca orice teoretizare, face posibilă cufundarea în lumea cunoașterii și a simbolurilor, care se află de cealaltă parte a realității cotidiene și care poate fi presupusă a fi de cealaltă parte a realității pământești în general În științifică, se realizează acea dorință originară, care a mutat atât cercetarea religioasă, cât și cea filozofică a omului - la adevărul pur, eliberat de interesele umane În contextul "criticii cerului" și al criticii metafizicii, știința devine chiar singurul candidat posibil pentru cunoașterea dezinteresată, ceea ce îi întărește posibilul ezoterism Fără a depăși limitele realității pământești, știința (în versiunea sa fundamentală) se află de cealaltă parte a intereselor pământești Dar îmbinarea orientării spre dezinteres cu trecerile prin realitatea pământească creează "la ieşire" un tip aparte de cunoaştere, care în "moduri obiective" leagă realitatea pământească şi omul Aceasta înseamnă că astfel de cunoștințe pot fi întotdeauna folosite pentru a construi instrumente pentru transformarea obiectivă a vieții pământești Proiectat la scara culturii, asta creează posibilitatea civilizaţiei tehnogene Iar activitatea umană, concentrată pe trecerea prin realitatea pământească, actualizează această posibilitate Civilizația tehnogenă este, așadar, una dintre principalele consecințe ale geometriei interne a noii interculturi europene Paradoxul este că știința ca întreprindere ezoterică și un om de știință ca ezoteric sunt direcționate dincolo de interesele umane, iar știința ca întreprindere pentru dezvoltarea cognitivă a realității pământești creează cunoștințe care devin inevitabil baza expansiunii lumii, din care știința ezoterică pleacă Ar trebui să fie clar din explicația mea că sintagma "știință ezoterică" nu este o contradicție în definiție Dar tradiția științifică în contextul noii interculturi europene, făcând parte dintr-o civilizație tehnogenă, poartă cea mai pronunțată contradicție a "ezoterismului secular" Aceasta este reconstrucția și argumentele lui Belyaev Poate că sunt înclinat să le accept Ele nu trimit construcțiile mele, deși schimbă semnificativ imaginea explicării condițiilor de formare a noii culturi europene Cercul de gândire al lui Kant O nouă imagine a realității Meritul lui Kant nu a fost doar că a pus raționalismul pe o bază mai solidă, ci a conturat și o schemă circulară care a determinat în mare măsură dezvoltarea ulterioară a întregii gândiri raționale europene Într-adevăr, pe de o parte, baza cunoașterii științifice stă în activitatea gânditorului, care el însuși , dar, pe de altă parte, această activitate este condiționată de rațiune și experiență, care, la rândul lor, sunt constituite de gânditorul (în acest caz, Kant) Se dovedește un cerc, dar, desigur, nu formal, dar destul de semnificativ În cadrul acestui cerc, interpretarea cunoașterii ca o creativitate pură transcendentală a individului a fost depășită treptat și în două direcții Pe de o parte, a devenit clar că această creativitate se datorează diverșilor factori și principii non-individuale (dv Belyaev V Filosofia managementului între teoria managementului și filosofia culturii (în tipar) z (deputat și timp, particularități ale culturii, procese imanente ale gândirii etc ), pe de altă parte, metodologia se dezvoltă ca "activitate asupra activității mentale" (G P Shchedrovitsky), ale cărei sarcini principale sunt problematizarea, reflecția, proiectarea și "acompaniamentul de navigație al gândirii Într-adevăr, am remarcat mai sus că o condiție necesară pentru construirea cunoștințelor științifice, începând cu lucrările lui Galileo și F Bacon, este controlul gândirii; mai târziu, în secolul al XX-lea, această trăsătură a fost atribuită trăsăturilor metodologiei Din moment ce se crede că Dumnezeu nu mai conduce gândirea unei persoane, el este forțat să se îndrepte singur Ca urmare, gândirea este stratificată în două straturi - managementul metodologic și implementarea acestuia în planul subiectului Următorul pas este făcut de E Husserl, W Dilthey și G Simmel Ei arată că, dacă în știința naturii un om de știință crede că propria sa poziție nu ar trebui să fie luată în considerare și să influențeze proprietățile realității pe care o studiază, atunci în "științele despre spirit" (numite mai târziu științe umaniste și sociale) , dimpotrivă, este realizarea conștiinței, viziunea și poziția gânditorului face posibilă dezvăluirea esenței fenomenului studiat Pentru a controla toate aceste aspecte ale activității unui om de știință și filozof, este nevoie din nou de control și sprijin al gândirii, care nu s-ar putea să nu contribuie la dezvoltarea metodologiei În plus, înțelegerea realității, susține Dilthey, trebuie să fie diferită - istorică "Ceea ce împiedică cunoașterea", scrie Simmel, "subiectivitatea experienței recreative este tocmai condiția în care numai ea poate avea loc" "Abilitatea de a înțelege pe altul", pare să-i repară Dilthey ecou Simmel, "este una dintre cele mai profunde teoretice-cognitive În Marea restaurare a științelor, Francis Bacon susține nu numai că știința principală este "știința gândirii" (și astăzi am spune "metodologie"), dar gândirea însăși trebuie mai întâi pusă la îndoială și o "nouă judecată" (Bacon) F Citate citată p , ) Și despre "metodă" Bacon a vorbit primul, și deloc Descartes, așa cum se crede de obicei , asemenea similitudini înșelătoare ale lucrurilor și semnelor, bucle și noduri atât de șerpuitoare și complexe ale naturii și ascunse în natură, este necesar pentru a introduce o utilizare mai bună și mai perfectă a spiritului și minții umane calea către aceasta nu ne-a fost deschisă prin alte mijloace, de îndată ce o umilire justă și legitimă a spiritului uman "(Belyaev V Filosofia managementului) între teoria managementului și filosofia culturii (în tipar) pp - ) Op de: Filippov A F Fundamentarea filozofiei teoretice: O introducere în conceptul lui Georg Simmel și Simmel G Selectat: în vol M , S probleme Condiția posibilității este că în manifestarea individualității altcuiva nu poate decât să apară ceva ce nu ar exista în subiectul cunoaștere" "Conform convingerii lui Dilthey", scrie Gaidenko, "este posibil să înțelegem ce este viața doar studiind istoria spre deosebire de Schleiermacher, pentru care cunoașterea celuilalt și a sinelui este o comunicare directă directă cu un contemporan, căci Dilthey de cunoaștere în sine în altul poate fi cel mai bine realizat prin referire la istoria culturii ca o sferă a manifestărilor scrise ale vieții, o sferă a formelor obiectivate ale activității umane" Cu toate acestea, M M Bakhtin, continuând discuția asupra problemei necesității de a ține cont de poziția și viziunea celui care cunoaște în cursul cunoașterii, indică limitele și condițiile pentru conceperea unui astfel de discurs În cadrul conceptului de a fi în afară, el, de fapt, susține că de obicei este imposibil să reflectăm în mod adecvat propria viziune și poziție O astfel de reflexie este întotdeauna o particule și limitată Pentru o reflectare și o autodeterminare mai adecvată a gânditorului, este nevoie de o poziție exterioară a exteriorității, pe care cunoscătorul însuși nu o posedă Pentru a lua o poziție de exterior, spune Bakhtin, Alții, sunt necesare dialogul, cultura, creativitatea lingvistică Cu alte cuvinte, Dilthey i-ar putea sublinia lui Kant lipsa de înțelegere a naturii umanitare a schemei propuse de el, precum și interpretarea non-istorică a rațiunii și a omului, iar Bakhtin - la rolul în cunoașterea și constituirea mintea celorlalți, relații dialogice, cultură și creativitate lingvistică Martin Heidegger vine la idei similare Potrivit lui Heidegger, fenomenologia ar trebui construită ca gândire necondiționată, care nu presupune "nici un anumit" punct de vedere "sau o anumită" direcție", este pur și simplu o metodă, adică în greacă, "o cale" a gândirii Care este această cale, întreabă Gaidenko? Și el răspunde așa Un fenomen este ceva care se arată, se dezvăluie Iar fenomenologia constă în descoperirea a ceea ce "se arată" Acesta din urmă este fundamental ascuns Fenomenologia contribuie la dezvăluirea "fenomenului ascuns" Cum? Dezvăluirea înțelegerii fenomenului și a condiționalității acestuia (ceea ce se discută în tradiția fenomenologică ca "structuri pre-predicative ale conștiinței", "înțelegere pre-predicativă") În cele din urmă, susține Heidegger, atât înțelegerea, cât și învățarea Citat de: Gaidenko P P Categoria timpului în filosofia burgheză europeană a istoriei secolului XX / / Probleme filozofice ale științei istorice M , S - Gaidenko P P Revoluție către transcendent p formularea fenomenelor este dată de limbaj Deci, puteți ajunge la subiect și fenomen ascultând și aprofundând în ceea ce presupune interpretarea, în elementul de limbaj În cele din urmă, Heidegger, urmând Husserl și Dilthey, vede deschiderea existenței umane în temporalitate și istoricitate "Heidegger recomandă să nu evitați cercul hermeneutic, ci să învățați să intrați corect în el Și pentru aceasta, în primul rând, este necesar să evidențiem sfera în care preînțelegerea este exprimată cel mai direct și adecvat Heidegger consideră că elementul limbajului este o astfel de sferă El vrea să găsească acea realitate în care trăiește ființa de aici, în care, deci, se încarnează, se manifestă, o preînțelegere deschisă Aici-existența nu creează această realitate, există această realitate Limbajul nu este un produs al ființei de aici, ci locuința sa, căminul ei Dacă limbajul este realitatea în care se manifestă preînțelegerea, atunci ontologia hermeneutică trebuie să se orienteze tocmai către limbaj pentru a studia problematica sensul de a fi aici-a fi Și nu în modul în care știința se adresează limbajului, adică lingvistică, ci hermeneutică, pentru a auzi cum în limbaj "ființa însăși vorbește" În Ființă și timp, Heidegger a făcut, în esență, o încercare de a fundamenta ontologic istoricismul lui Dilthe, făcând astfel din hermeneutică și înțelegere o metodă universală, în timp ce pentru Dilthey a fost doar o metodă a științelor spiritului În cadrul hermeneuticii astfel înțeles, "sinele", eu, apare nu ca substanță și nu ca subiect - ambele înțelegeri le respinge în mod egal Heidegger, ci ca o existență, a cărei esență este istoricitatea Trebuie spus că studiile culturale, sociologice și metodologice din secolul trecut au confirmat pe deplin ipotezele privind condiționalitatea cunoașterii și, mai larg, creativitatea individului De fapt, ele au făcut posibilă intrarea într-o nouă imagine a lumii, în care o persoană este înțeleasă ca o ființă istorică, condiționată, pe de o parte, de cultură, limbă, comunicare și, pe de altă parte, de activitate proprie În același timp, cultura, limba, comunicarea, activitatea umană nu sunt predeterminate ca forme a priori, ele se stabilesc în cursul cunoașterii și practicii Ca rezultat al cercetărilor moderne, următoarea imagine a realității apare treptat Există societatea ca formă principală de viață, personalitatea (personalitățile) ca a doua formă, societatea și comunitățile ca a treia formă de viață socială Gaidenko P P Revoluție către transcendent pp - , - Una dintre diferențele dintre viața socială și viața biologică este că viața socială există nu numai pe un substrat antropologic (oamenii și activitatea lor de viață), ci și semiotică și tehnică Semne, scheme, tehnologie - un moment organic al vieții sociale O altă diferență este prezența conștiinței în purtătorii ei (adică individul și societatea); conștiința, la rândul ei, este condiționată și modelată sub influența semioticii și a tehnologiei Putem vorbi despre simbioza societății, societății și personalității Societatea trăiește în detrimentul creativității și activității individului și a comunităților, iar individul și comunitatea trăiește în detrimentul societății Societatea este un organism complex, o formațiune organică naturală Personalitatea - pe de o parte, este și un organism, dar, pe de altă parte, activitate, adică artificial Societatea și comunitățile nu sunt nici una, nici alta; sunt necesare alte categorii pentru a le interpreta Viața societății duce la schimbarea și complicarea ei Pentru individ și societate, aceasta arată ca apariția unor probleme, provocări ale vremii, catastrofe Răspunzând acestora, individul și societatea creează ceva nou, care dă naștere la noi schimbări în viața socială Schimbarea socială are loc sub influența a trei factori principali Una este catastrofele și "rupturile" cauzate de mediile externe, înconjurătoare și "circuite" (de exemplu, dezastre naturale sau războaie) Al doilea factor sunt problemele și schimbările sistemice și organice (de exemplu, când unele inovații în viața socială implică altele) Al treilea este noile oportunități care se deschid ca urmare a unei schimbări în conștiința oamenilor (de exemplu, formarea unei noi viziuni în cultură sau a unei noi imagini asupra lumii) În schimbare, societatea este structurată în organisme independente - culturi Dezvoltarea istorică a societății are loc sub forma culturilor În locul unor culturi din istorie, vin altele Capitolul cinci CULTURA SI PERSONALITATEA - REALITATI SUPLIMENTARE, SIMBIOTICE ALE SOCIETATII Cultura ca formă de viață socială Deși personalitatea trăiește în cultură, ca realitate ontologică este independentă Personalitatea și cultura sunt două ontologii complementare În același timp, este important să nu identifici o persoană pur și simplu cu o persoană Discuând despre dilema - unei persoane i se dă cultură și, în același timp, este purtătorul acesteia - am ajuns la concluzia că cultura este o formă independentă de viață și un organism Un alt lucru este că una dintre funcțiile importante ale culturii este de a asigura nevoile de bază și derivate ale oamenilor ca ființe biologice Dar numai una, cultura are alte funcții - reproducerea experienței sociale, implementarea scenariilor culturale de bază și alte semnificații culturale, " menţinând însăşi viaţa culturii Conceptul de organism presupune adoptarea a cel puțin mai multe idei: o anumită formă de conștientizare a realității, care permite organismului să navigheze în mediul înconjurător și să acționeze intenționat, respectiv, mediul, sistemele de susținere a vieții ale organismului și, în final, , metoda de reproducere a propriului fel Dar un organism social este un organism care conține și folosește alte organisme (biologice) El folosește conștiința acestuia din urmă (adică conștiința oamenilor) ca substrat al propriei sale conștiințe, în timp ce structura acesteia este determinată în primul rând de semioză Pentru a înțelege cum poate fi conceput un astfel de organism social, să ne amintim de Critica rațiunii pure, unde Kant îl înzestrează pe Creator cu proprietăți antropomorfe Mintea kantiană este atât gândirea (creativitatea) oamenilor, cât și acțiunea minții însăși, acționând prin om Mai mult, în opera lui Kant, mintea devine conștientă de sine pentru prima dată Să folosim roadele operei lui Kant Să ne întrebăm cum poate societatea să fie conștientă de lumea din jur și de ea însăși? Probabil prin oameni, dar acționând nu atât ca ființe biologice, cât ca reprezentanți culturali condiționati de limbaj; în teoretic Rozin V M Teoria culturii M , S - Pe plan fizic, trebuie să spunem altfel: condiționat de semioză și organizare socială Cu alte cuvinte, atunci când o persoană gândește și este conștientă de textele culturale, adresându-se altor reprezentanți ai culturii, îndeplinind cerințele comunicării culturale, societatea gândește și este conștientă prin el (ei) Sistemele de susținere a vieții ale societății sunt duble: pe de o parte, trebuie să asigure reproducerea și existența unei persoane ca ființă biologică, pe de altă parte, funcțiile culturale propriu-zise (formarea simțurilor, dezvoltarea realității, dezvoltarea și altele) Studiul meu asupra culturii ne permite să indicăm următoarele sisteme principale de susținere a vieții ale societății ca organism: scenarii culturale de bază și viziuni asupra lumii (pentru conștiința societății), instituții sociale (organizare socială), educație și creștere (reproducere, fabricare a "umanului" material"), economie și economie (producție, distribuție, diferite tipuri de schimburi etc ), putere (metode de conectare a unei persoane cu sisteme de control), societate (o sferă care determină relația unei persoane cu toate celelalte procese sociale) Voi da considerații în favoarea considerării culturii ca formă de viață socială În primul rând, există o tradiție binecunoscută de a trata cultura și socialitatea ca forme de viață Un loc obișnuit aici este de a indica lucrările lui N Danilevsky, O Spengler sau A Toynbee Primul lucru care m-a condus la o presupunere similară a fost următoarea observație Fiecare cultură a apărut odată și apoi, după ce a existat, a plecat Cultura arhaică a durat aproape de mii de ani și a fost înlocuită în - mii î Hr e cultura regatelor antice Acesta din urmă a existat de - mii de ani și a făcut loc culturii antice Dar cultura antică se încheie în secolele - ale erei noastre Cultura Evului Mediu a continuat până în secolele XV-XVII Întrebarea duratei culturii noului timp, din motive de înțeles, rămâne deschisă O explicație este că culturile sunt anumite forme de viață, una fiind înlocuită cu alta În același timp, este clar că o astfel de explicație se bazează pe o anumită reconstrucție De exemplu, de ce consider că cultura regatelor antice a durat trei milenii? Pentru că în această perioadă, în ciuda tuturor diferențelor dintre regiuni și țări individuale, oamenii cred în zei, ei cred că ei au creat lumea și oamenii, sacrificându-și propriile lor Rozin V M Teoria culturii M , S - viața ei și, prin urmare, o persoană nu trebuie doar să-i glorifice pe zei, ci și să le asculte Adică, în perioada de existență a culturii regatelor antice la toate popoarele, reconstruiesc structuri identice, și anume aceeași viziune culturală și scenariu cultural de bază Se observă (poate fi reconstruită) asemănarea structurală în raport cu instituţiile sociale, formele de management, puterea, educaţia Permiteți-mi să vă reamintesc ce vreau să spun prin scenarii culturale de bază A doua considerație mi-a venit în minte când îl citeam pe B Malinovsky El scrie că cultura presupune "satisfacerea nevoilor organice, de bază, ale individului și ale rasei umane Problemele care decurg din nevoia umană de a mânca, de a se înmulți și de a respecta igiena trebuie rezolvate Ele sunt rezolvate prin crearea unui mediu nou, secundar, artificial Acest mediu, care nu este, de fapt, altceva decât cultură, trebuie reprodus, întreținut și reglementat în mod constant Rezultatul este ceea ce poate fi definit în termeni cei mai generali ca o nouă calitate a vieții, în funcție de nivelul cultural al comunității, de mediu și de productivitatea grupului Așa că m-am gândit: o nouă calitate a vieții sau o nouă viață? Mai degrabă al doilea Viața, care, deși trăiește pe oameni ca substrat (la urma urmei, cultura în sine nu are picioare și brațe, ochi și capete), nu este identică cu forma biologică de viață Această viață este socială, semiotică, reprodusă pe baza unor scenarii culturale de bază și imagini ale lumii Poate fi obiectat, dar nu se poate susține viața, de exemplu, cu ajutorul tehnologiei? Desigur, este posibil dacă a fost conceput și proiectat de o persoană, adică din nou o ființă vie și, în plus, o ființă rațională Cu alte cuvinte, pentru a menține, reproduce și dezvolta viața biologică (apropo, nu numai oamenii, ci și viața plantelor cultivate și a animalelor domestice), viața trebuie să acționeze în mod necesar ca un întreg, de închidere, îmbrățișând Interesant, într-un fel de formă transformată, o persoană a înțeles întotdeauna acest lucru Sufletele, conform convingerii profunde a omului arhaic, sunt, desigur, ființe vii; zei păgâni, și din punctul de vedere al unei persoane străvechi, în plus, mulți dintre ei sunt rezonabili; Demiurgul lui Platon și Mintea lui Aristotel sunt suprasubiecți vii și raționali ("Și viața, fără îndoială", scria Aristotel, "este inerentă în ea: pentru că activitatea minții este viață și este tocmai activitate: și activitate Malinovsky B Teoria științifică a culturii M , S a lui, așa cum este în sine, este viața cea mai bună și veșnică" ); nu este nimic de spus despre Dumnezeul creștin, aceasta este însăși chintesența vieții și a rațiunii; raţiunea, după Kant, este nu numai cea mai înaltă capacitate umană care dirijează mintea, ci şi Dumnezeu, care are trăsături antropomorfe, ca condiţie transcendentală a gândirii; totuși, limita atitudinii vitale față de cultură o constituie construcțiile ezoterice din "Trandafirul lumii" de Daniil Andreev (pentru el, absolut toate realitățile culturale sunt ființe vii) A treia considerație este analogia funcționării culturii cu viața populațiilor Vedem că organismele sociale (triburi, popoare, regate, state ulterioare) operează în cadrul culturii, asemănând în unele privințe cu organismele biologice din populații Ei luptă pentru teritoriu și resurse (războaie, amenințări, infiltrații etc ), se distrug reciproc sau cooperează, pieri sau se extind, crescând la dimensiuni neobișnuite (imperii) În fiecare cultură, de regulă, se pot număra mai multe populații sociale mari (să zicem, în cultura lumii antice, acestea sunt regatele egipteană și sumero-babiloniană) și mult mai multe medii și mici (așa-numitele "lacuste" populații") A patra considerație În ceea ce privește cultura, se poate vorbi de evoluție Explicând acest lucru, L Ionin scrie următoarele "Psihologia a fost adesea doar o concluzie dintr-o înțelegere filozofică mai profundă a naturii umane Natura umană, în specificul ei, a făcut din om o ființă culturală O ființă culturală înseamnă, în primul rând, o ființă insuficientă, iar în al doilea rând, o ființă creatoare Pentru a suplini propria insuficiență, pentru a compensa lipsa de abilitate, omul produce cultură În acest context, putem spune că cultura este instrumentală în natură, adică se dovedește a fi un instrument de adaptare la natură și de cucerire a naturii Cu ajutorul culturii, o persoană își stăpânește mediul înconjurător, îl subordonează lui însuși Din astfel de idei, desigur, nu psihologice, ci profund filozofice despre natura umană, urmează concluzii evolutive: dezvoltare de la simplu la complex, adică , complicarea treptată a culturii, derivarea fenomenelor de structură socială și de cultură din natura umană Considerațiile prezentate aici, desigur, nu ar trebui să conducă la reducere Da, cultura este o formă de viață socială, dar viața înțeleasă în termeni culturali: nu genomul ca într-un mod biologic Aristotel Metafizică S Ionin L G Sociologia culturii M , S ganism, ci semioză Nu organe biologice, ci instituții sociale Atât întregul cât și părțile sale sunt numite instituție, în legătură cu aceasta se vorbește despre o ierarhie a instituțiilor; o instituție este atât ideea instituțională principală (carta), cât și regulile care determină procedurile instituționale, cât și o organizație care implică acțiunea puterii; În sfârșit, o instituție este o educație stabilă, reproductibilă cultural După cum arăt în Teoria culturii, stabilitatea instituțiilor sociale poate fi comparată cu stabilitatea culturii ca formă de viață și organism social, ideea instituțională (stat, familie, proprietate etc ) este comparată cu reprezentările scenariul cultural de bază (de obicei, carta este una dintre ideile acestui scenariu sau este strâns legată de acestea), regulile pot fi conectate atât cu fragmente de activitate organizată, cât și cu organizații care se desfășoară în cultură Cu alte cuvinte, sugerez că în cultură organizarea vieții sociale are loc în așa fel încât viața socială să fie structurată și să se autoorganizeze în astfel de ansambluri care păstrează principalele trăsături ale culturii, și anume, legătura cu scenariile, activitățile și activitățile culturale de bază organizatie sociala Aceste întregi sunt instituții Analiza mea asupra genezei culturii arată că instituțiile sociale au apărut nu mai devreme decât cultura regatelor antice, unde se conturează diviziunea muncii și sistemele ierarhice de guvernare În cultura regatelor antice nu existau instituții; noi aici (familie, organizație tribală, șamanism etc ) numim retrospectiv instituții bazate pe materiale care seamănă cu acestea În cultura regatelor antice se formează întregi care au toate trăsăturile principale ale unei instituții sociale: continuitate, ierarhie, carte articulată și reguli Să continuăm să discutăm despre diferențe Organismele biologice se reproduc și evoluează prin mecanisme biologice cunoscute Cultura prin activitățile și creativitatea oamenilor, tehnologie, semioză, diverse forme de organizare În organismele biologice, evoluția a format diverse sisteme de susținere a vieții responsabile de comportament, respirație, mișcare, reproducere și așa mai departe În cultură, există sisteme precum scenarii de bază și imagini ale lumii, economie și economie, societăți și comunități, putere, educație, personalitate Funcțiile și scopul lor, desigur, diferă de cele biologice Merită să acordați atenție acestui moment: categoria "viață" este folosită în studii culturale și filozofie diferit decât în biologie De la unul Pe de altă parte, culturologii vor să sublinieze că cultura nu este natură (și formele biologice de viață sunt clasificate în primul rând drept fenomene naturale), pe de altă parte, că cultura, ca și natura, poate fi studiată prin metode științifice "Peste tot", scrie E Orlova, "există dorința de a sublinia specificul aspectului de a considera viața publică; să diferențieze obiectele studiate pe baze antropice (mai degrabă decât metafizice) sau naturale; construiți o imagine integrală a zonei studiate a fenomenelor așa cum sunt generate și menținute de oameni, și nu doar o integritate conceptuală, identificați-o ca un anumit "tip de cultură"; folosiți principiul comparării sincrone sau diacronice a obiectelor pentru construcția acesteia" Cu toate acestea, apariția în antichitate a unei personalități, adică a unui individ care acționează independent, construindu-și viața, schimbă radical caracterul întregii culturi Încă din antichitate, toate culturile ulterioare (o întrebare specială este dacă aceasta se referă la Orient) sunt, ca să spunem așa, într-o măsură mai mare (Renașterea și timpurile moderne) sau într-o măsură mai mică (antichitatea însăși și Evul Mediu) orientate către personalitate Pe lângă practicile sociale colective, se formează practici orientate spre personalitate (artă, gândire, iubire etc ), viziuni diferite asupra lumii și asupra omului, moduri diferite de socializare devin acceptabile Să luăm în considerare formarea personalității și a practicilor orientate spre personalitate mai detaliat Formarea și dezvoltarea personalității în cultură Cum se dezvoltă o persoană, deoarece în cultura arhaică și în cultura regatelor antice, comportamentul independent nu era permis deloc, deoarece a slăbit societatea? Poate un individ care se identifică cu clanul, consideră orice acțiune independentă ca o încălcare a tabuurilor și eforturilor nesusținute de forțe sacre, să se transforme în mod natural într-o personalitate? Cu greu Dar cum poate fi explicată atunci apariția personalității? După cum știți, psihologii discută cel mai intens problema originii personalității Procedând astfel, se confruntă cu probleme serioase Explicând apariția personalității, psihologii sau a priori o pun Orlova E Dinamica culturii și a activității umane de stabilire a scopurilor S o persoană (la început, o personalitate există într-o stare latentă, iar apoi, când apar contradicții în activitatea unei persoane, aceasta se trezește și se dezvoltă) sau ei interpretează personalitatea ca un mulaj al structurii sociale pliate în interiorizare De exemplu, referindu-ne la A N Leontiev, Alexander Asmolov scrie: "Primele acțiuni active și conștiente sunt începutul personalității Formarea ei are loc în muncă interioară intensă, când o persoană, parcă, rezolvă în mod constant problema "ce să fie în mine" Trebuie căutată căutarea unui "motor" care să dea naștere activității personalității în acele contradicții care sunt forța motrice din spatele dezvoltării personalității" Acționând ca o sursă de dezvoltare a personalității, modul socio-istoric de viață, parcă, stabilește scenariul celui care s-a născut , atrăgându-l într-o anumită rutină de acțiuni Rigiditatea acestui program de acțiuni depinde, în primul rând, de cât de mult libertatea de alegere a celor sau alte tipuri de activități O abordare similară, când se introduce preexistența personalității, care apoi, în procesul de dezvoltare, se dezvăluie (adică presupunerea unui fel de homunculus), explică teza importantă a lui A Asmolov că personalitatea a existat întotdeauna în istorie "Așadar", scrie el, "la diferite etape ale istoriei umane în dezvoltarea culturii, comportamentul sociotipic și individual al unei persoane poartă un dialog nesfârșit între ei Prezența acestui dialog servește drept dovadă că în istorie nu a existat o perioadă impersonală a existenței societății" Dar studiile moderne culturologice și istorico-psihologice arată că personalitatea este o educație destul de târzie În filogenie, nu se dezvoltă înainte de cultura antică, ci în ontogeneză abia în adolescență, când adulții, trimițând copilul la școală, încep să-l încline spre un comportament independent O altă observație fundamentală, remarcată de noi mai sus, este că personalitatea antică se formează simultan cu gândirea și alte practici sociale orientate spre personalitate (lege, artă, dragoste platoniciană, raționament și dovezi) De exemplu, în operele lui Eschil, Sofocle, Euripide și alți dramaturgi greci celebri, personajele sunt plasate în situația de "amecha- Asmolov A G Psihologia personalităţii Principiile analizei psihologice generale M , S , , , , , , , Ibid S unde sunt nevoiți să ia decizii independente și, în același timp, așa cum arată A Akhutin, își dezvăluie personalitatea Personalitatea antică se formează în încercarea de a rezolva următoarea contradicție: o persoană trebuie să acționeze în conformitate cu tradiția și nu poate face acest lucru, deoarece va încălca tradiția În această situație dramatică, eroul este forțat să ia o decizie independentă, ceea ce încalcă și tradiția Curtea și teatrul (și apoi alte practici sociale orientate personal) se dovedesc a fi forma în care actul independent forțat al eroului primește sancțiune din partea societății Nu că societatea ar justifica actul eroului, dar ea înțelege acest act, îl experimentează, este forțată să fie de acord că eroul nu avea altă opțiune În aceste practici orientate spre personalitate, individul se adaptează la societate și invers, precum și formarea sferei de realizare a personalității "Un erou care se găsește într-o situație de mechanie tragică", scrie Akhu-tin, "de parcă s-ar întoarce, se întoarce către privitor cu o întrebare Privitorul se vede sub privirea eroului și își schimbă locurile cu el Teatrul și orașul sunt reciproc reversibile Teatrul este situat în oraș, dar întreg orașul (și, de fapt, polisul, societatea antică - V R ) converge spre teatru pentru a învăța să trăiască în fața publicului, în prezența unui martor , în fața feței Această privire a unui posibil martor și judecător, privirea sub care nu fac doar ceva rău sau bine, ci pentru prima dată pot apărea ca un erou, în completitudinea estetică a trupului, feței, destinului - într-un cuvânt , în "cine", este privirea conștiinței, de care nu te poți ascunde Conștiința este martorul și judecătorul este privitorul A fi conștient înseamnă a fi în vedere, în pătrat, în dizgrație Se poate exprima următoarea teză: nu numai practicile individuale și sociale, ci și societatea se formează simultan Dezvoltarea atitudinilor față de personalitatea în curs de dezvoltare este cea care contribuie la cristalizarea și consolidarea societății Personalitatea în ansamblu presupune o atitudine holistică față de personalitatea societății Akhutin subliniază "descoperirea conștiinței", dar aș folosi acest material excelent pentru a explica cum are loc "formarea personalității antice" La urma urmei, ce arată Akhutin în reconstrucția sa? În primul rând, că poeții antici reproduc în operele lor situațiile în care mulți se aflau în acea vreme Esența lor este că o persoană nu se mai poate baza nici pe zei, nici pe tradiții (obiceiuri) și, prin urmare, este forțată să acționeze independent, să-și construiască propria viață În al doilea rând, în situații de mecanie, antic Akhutin A V Descoperirea conștiinței I Omul și cultura M , S - deși o persoană este obligată să se bazeze doar pe sine, totuși, din cauza conștiinței mitologice, el interpretează totuși comportamentul său independent într-o formă transformată, și anume, ca o acțiune tragică, expusă judecății zeilor Apropo, Socrate mai spune în instanță că a "investigat cazul la îndrumarea lui Dumnezeu", că nici după moarte "zeilor nu încetează să le pese de treburile lui", că din copilărie "un fel de voce" (geniu, zeu personal? - V R ) îl abate de la decizii greșite, iar "înclinarea spre ceva nu se înclină niciodată"; adică în toate celelalte cazuri Socrate acţionează independent În al treilea rând, teatrul și curtea sunt cele care prezintă noi forme de comportament independent pentru persoana antică, în sânul curții și al teatrului sunt cuprinse și difuzate; acolo sunt create condiţii pentru realizarea personalităţii antice în curs de dezvoltare Acum întrebarea este: cum interacționează personalitatea antică cu alți indivizi și societatea, având în vedere că fiecare vede totul în felul său? De exemplu, cetățeanul obișnuit al societății ateniene crede că trebuie să trăiești de dragul faimei și al averii, în timp ce Socrate își convinge în instanță concetățenii că trebuie să trăiești de dragul adevărului și virtuții Acest atenian obișnuit se teme de moarte mai ales, iar Socrate demonstrează că moartea este cel mai probabil o binecuvântare Vedem că principalul "instrument" al lui Socrate este raționamentul; cu ajutorul raționamentului, Socrate pune în mișcare ideile adversarilor și ascultătorilor săi, forțându-le viziunea și înțelegerea a ceea ce se întâmplă, a lumii și a ei înșiși să se schimbe Așadar, Socrate își înclină mai întâi ascultătorii să accepte tipul de cunoștințe de care are nevoie (de exemplu, că moartea este fie un vis dulce, fie comunicare cu înțelepții binecuvântați), apoi, raționând, îi conduce pe ascultători la idei despre moarte ca o binecuvântare Cu alte cuvinte, raționamentul este un instrument și o modalitate de coordonare a comportamentului indivizilor, cu condiția ca aceștia să fi devenit indivizi și deci să vadă și să înțeleagă totul în felul lor În același timp, raționamentul introduce în circulație anumite cunoștințe (afirmații despre realitate), care, datorită rolului lor social, ar trebui să aibă proprietatea de adecvare pragmatică (adevăr) Adică, raționamentul îndeplinește două funcții principale: oferă cunoștințe care reflectă în mod adecvat realitatea și asigură realizarea individului atât în raport cu sine însuși ("realitatea personală"), cât și în raport cu ceilalți și societate (acest aspect al realității sociale îl avem astăzi) se referă la comunicare) Platon Apologia lui Socrate Sobr op în volume T M , S - Dar se poate argumenta în moduri diferite (înțelegeți membrii inițiali și generali ai argumentului în moduri diferite, conectați-i în moduri diferite), în plus, fiecare "a tras pătura peste sine", adică a încercat să schimbe ideile altora membrii societăţii în direcţia propriei viziuni asupra realităţii Drept urmare, în loc de o viziune și un comportament consistent, există multe idei diferite despre realitate, precum și paradoxuri Din istoria filosofiei antice, știm că dificultatea apărută, care amenința să paralizeze întreaga viață socială a polisului grecesc, a fost depășită prin acordul cu o serie de idei exprimate de Socrate, Platon și Aristotel Acești gânditori și-au propus, în primul rând, să subordoneze raționamentul unor legi (reguli) care să facă imposibile contradicțiile și alte dificultăți în gândire (de exemplu, raționamentul în cerc, transferul cunoștințelor dintr-un domeniu în altul etc ), iar în al doilea rând, să stabilească cu ajutorul acestor reguli, controlul asupra procedurii de construire a unui gând În plus, au fost rezolvate încă două sarcini: regulile de gândire trebuiau să contribuie la obținerea în raționament numai a unor astfel de cunoștințe care ar putea fi în concordanță cu cunoștințele obișnuite (adică a fost introdus un criteriu de verificare socială mediată) și, în plus, acestea trebuia să fie de înțeles și acceptabil pentru restul membrilor societatea antică Cu alte cuvinte, deși Platon și Aristotel au insistat asupra priorității punctului de vedere social (nu degeaba Platon a subliniat în mod repetat că trebuie să trăiești în conformitate cu voința zeilor, iar Aristotel scria în Metafizică: totuși, ei a apărat simultan libertatea individului antic Concret, ultima cerință a condus la formarea unor proceduri de clarificare a punctelor de vedere și de fundamentare a construcțiilor propuse Aproximativ în acest fel se formează o gândire care permite unei persoane să primească cunoștințe adevărate în raționament și să-și coordoneze viziunea cu viziunea altor persoane În același timp, se conturează o nouă viziune antică asupra realității și, în general, asupra culturii antice Se poate pune întrebarea, cine este inițiatorul tuturor acestor procese: o persoană sau structuri sociale? Cred că teoretic este necesar să afirmăm că toate aceste componente se adună Rozin V M Metodologie: formarea și starea curentă Tutorial M , pp - Aristotel Metafizică S Rozin V M Cultura antica Studii-cercetare M , simultan, condiționându-se reciproc Un ansamblu distribuit devine (încolțit), ale cărui componente sunt: criza culturii, autodeterminarea unei persoane, noi mijloace semiotice, noi practici sociale, societatea, gândirea, un nou tip de comunicare, autoorganizarea psihicul și corporalitatea etc În cadrul acestui întreg se formează o personalitate, apoi există o persoană care acționează independent și își construiește propria viață, o persoană care are abilitățile mentale și structurile corporale necesare pentru aceasta În plus, o persoană este o persoană dintr-o anumită cultură, unde s-au dezvoltat condițiile existenței acesteia (cum sunt culturile care încep din antichitate, dar mai ales Renașterea și cultura timpurilor moderne) În literatura filozofică, a existat de multă vreme o dispută cu privire la faptul dacă omul antic era o persoană Răspunsul meu este însă pozitiv, cu un amendament În primul rând, nu fiecare persoană din cultura antică era o persoană Personalitățile au fost filozofi, oameni de stat, poeți, artiști și chiar și atunci nu toți În al doilea rând, omul antic nu era încă conștient de diferența dintre individ și persoana obișnuită Deși în învățăturile etice și politice Aristotel începe de fapt să discute despre proprietățile unei personalități orientate social, el încă nu are conceptul de personalitate "În afară de orice altceva", scrie Stagirite, "este greu să exprimi în cuvinte câtă plăcere există în conștiința că ceva îți aparține, pentru că sentimentul de iubire de sine inerent fiecăruia nu este întâmplător, ci este implantat în noi din fire Este de dorit, desigur, și binele unei singure persoane, dar mai frumos și mai divin este binele oamenilor și al statului Din punct de vedere retrospectiv, este vorba despre o persoană, dar pentru Aristotel este doar o persoană Până în antichitatea târzie, nu întâlnim discuția despre caracteristicile unei persoane la persoana întâi Doar Apuleius are o construcție antropologică interesantă - un om în trup de măgar, care își povestește experiențele la persoana întâi "Am fost (își amintește Lucius, eroul Metamorfozelor, care s-a transformat în măgar - V R ), mai mult mort decât viu, din cauza greutății unor astfel de bagaje, a abruptului unui munte înalt și a lungimii călătoriei Apoi, deși era prea târziu, chiar mi-a trecut prin cap să apelez la ajutorul autorităților civile și, folosindu-mă de veneratul nume al împăratului, să mă eliberez de atâtea greutăți În sfârșit, când deja în lumina strălucitoare a soarelui ne plimbam prin vreun sat aglomerat, unde cu ocazia zilei de piață era o mulțime mare de oameni, eram în mijlocul mulțimii în limba mea natală Aristotel Politică și lucrări: în volume T S Grecii au încercat să facă apel la numele divinului Cezar; dar el a proclamat tare și distinct doar "O", și nu a putut pronunța restul scrisorilor lui Cezar Tâlharilor nu le-a plăcut strigătul meu sălbatic și mi-au tăiat atât de nefericita pielea, încât nu mai era potrivită nici măcar pentru o sită Se conturează o nouă schemă - sufletul este ca mine, diferit de persoana însuși (deși Lucius vrea să spună ca o persoană, dar țipă ca un măgar) Această scindare, desigur, nu este întâmplătoare: personalitatea nu coincide complet cu persoana și adesea nu poate rezista dorințelor și pasiunilor sale Cu toate acestea, deoarece în antichitate principiile tribale asociate cu ideile despre zei și sufletul uman au continuat să domine, nu a fost posibil să se realizeze diferența dintre personalitate și individ O situație complet diferită are loc în Evul Mediu Aici apare idealul absolut al omului - Iisus Hristos, și există o practică specială de a reface omul "vechi" într-un "nou", creștin Ca parte a acestei practici, cel care se străduiește pe calea creștinismului găsește rezistență din vechea sa natură, care se abate constant de la ideal, dar își poate aduna din nou și din nou putere pentru a-l învinge Conștientizarea presupunea o nouă imagine a unei persoane care, pe de o parte, se corelează cu idealul unei persoane (se identifică cu Hristos), pe de altă parte, se constituie creștin, exercitându-și toată puterea în lupta împotriva indezirabilului său acțiunile și stările (păcătoase), pe de altă parte - este ghidată și sprijinită în această luptă de însuși Creatorul De fapt, aceasta a fost prima conștientizare a unei persoane, deși creștină A aparținut lui St Augustin "N-am avut ce să răspund la cuvintele Tale: "Trezește-te, dormitoare; învia din morți și Hristos va străluci asupra ta" Degeaba am simpatizat cu "Legea Ta, care este în armonie cu omul interior", când "o altă lege în mădularele mele s-a împotrivit legii minții mele și m-a făcut prizonierul legii păcatului care este în mădularele mele" Legea păcătoasă este puterea și forța obiceiului, care atrage și ține sufletul chiar împotriva voinței sale Cu ce gânduri nu ți-ai biciuit sufletul ca să fie de acord cu încercările mele de a Te urma! Ea a rezistat, a renuntat si nu s-a scuzat cum i-a fost frica de moarte, ca va fi scoasa din viata ei obisnuita, in care s-a ofilit de moarte Trebuie doar să vrei să mergi, și nu doar mergi, ești deja la obiectiv, dar trebuie să vrei cu tărie, din adâncul inimii, și să nu te grăbești înainte și înapoi cu Apuleius Metamorfoze în cărțile XI M , S - cu voința lui pe jumătate bolnavă, în care o dorință se luptă cu alta, iar acum una preia, apoi alta De unde vine acest fenomen monstruos? Sufletul poruncește trupului și îndată se supune; sufletul se comandă - și este respins Sufletul îi poruncește sufletului să-și dorească: până la urmă este unul și, totuși, nu acționează după ordinea "Să piară în prezența Ta", Doamne, cum pieri, "vorbește! și seducătoare", care, observând prezența a două dorințe într-o persoană, a declarat că în noi sunt două suflete de două naturi: unul este bun și celălalt este rău Când mă gândeam cum să slujesc Domnului Dumnezeului meu (cum am hotărât cu mult timp în urmă), am vrut asta și nu am vrut asta - și am fost același eu Nu prea am vrut și nici nu am vrut De aceea m-am luptat cu mine și m-am împărțit în mine, dar această împărțire nu a mărturisit natura unui alt suflet, ci doar faptul că al meu a fost pedepsit Acesta este un text minunat Personalitatea este stabilită la intersecția a două coordonate: personalitatea este activitatea sufletului asupra sufletului (interpretarea naturală a personalității) și lupta dintre eu și eu (interpretarea artificială) Potrivit lui Augustin, sufletul și personalitatea sunt una, dar despărțite din cauza căderii și slăbiciunii Sufletul și personalitatea acționează asupra lor în scopul mântuirii, dar sunt întâmpinate cu sfidare și rezistență Cu toate acestea, Augustin este sigur că, după ce și-a adunat puterea, o persoană va câștiga Pentru prima dată, se realizează că personalitatea este opera de "construire" a unei persoane și rezistență la o astfel de muncă, calea unei persoane și o abatere pe această cale, o "autoritate conducătoare, conducătoare" și o autoritate care "execută și adesea nedorind să se supună" În timpurile moderne, comportamentul independent al unei persoane este realizat într-un mod rațional De exemplu, Kant susține că personalitatea este libertate în raport cu mecanismul naturii în om Fichte numără personalitatea din momentul în care o persoană dobândește conștiință și se consideră a fi ceea ce își face prin libertate și există tocmai pentru că se face așa În același timp, se diferențiază două tipuri de dezvoltare umană: în primul caz, se formează ceea ce poate fi numit "personalitate de masă", în al doilea - o "personalitate unică" Personalitatea de masă acceptă toate condițiile și instituțiile sociale predominante, construind un comportament independent în domeniul lor O persoană ca personalitate de masă decide singur unde să meargă să studieze, ce profesie să aleagă, cu cine să se căsătorească (cu cine să se căsătorească), ce imagine Augustin Aurelius Mărturisire M , S , , , să cultive viața, dar toate acestea în cadrul condițiilor și restricțiilor pe care le găsește în societate Se pare că se mișcă de-a lungul "căilor" trasate de societate; se mișcă, își alege propriile urme, dar nu le părăsește niciodată O persoană unică este o persoană precum Socrate sau Sf Augustin, ea însăși pune "cărări", care se pot transforma apoi în rute sociale O personalitate unică intră adesea în conflict cu ideile care s-au dezvoltat în societate, creând precedente pentru noi practici orientate spre personalitate Se știe că unul dintre conceptele interesante ale personalității unice i se datorează lui Kierkegaard Constă în faptul că o persoană, intrând într-o situație tragică, existențială, este nevoită să facă o alegere autentică, care, de fapt, nu este o alegere dintre posibilitățile existente, ci un act cosmic al unei noi nașteri a unei personalități Personalitatea europeană modernă, într-o măsură mai mare decât cea medievală, descoperă periodic că merge în direcția greșită, că comportamentul său este greșit (imoral, distructiv, asocial) Acest lucru se întâmplă și pentru că în acest caz nu există un ideal absolut al unei persoane (cu excepția cazului în care persoana este un credincios); și pentru că normele sociale din cultura noastră pot fi interpretate în moduri diferite, iar în timp sunt din ce în ce mai înțelese diferit; dar şi datorită libertăţii personale mai mari şi varietăţii condiţiilor de socializare şi viaţă Realizând o astfel de situație, adică o abatere de la normele sociale date sau de la propriile lor idealuri, o persoană este forțată să-și schimbe comportamentul La rândul său, o condiție necesară pentru aceasta este transformarea personalității, o schimbare a ideilor unei persoane despre sine Și aici, din nou, există o diferențiere de două tipuri: într-un caz, o persoană încearcă să se întoarcă la câmpul unei anumite socialități, ca să spunem așa, să se prăbușească în drumurile sociale așezate, în celălalt, el sparge într-o nouă realitate Deoarece este nou, este de obicei imposibil de precizat caracteristicile și caracteristicile sale; prin urmare, criteriile aici sunt stabilite de intuiția individului, ulterior și de experiența socială (ce s-a întâmplat, ce consecințe s-au produs) Dar în ambele cazuri, pentru a te schimba, ai nevoie de ajutor din exterior, de o extindere a situației și a conștiinței, întrucât persoana însuși nu poate decât să-și prelungească existența anterioară Acest ajutor poate fi de natură foarte diferită: participarea prietenilor sau rudelor, o situație nouă care face o persoană să se vadă într-o lumină diferită, o întâlnire cu o persoană sau un eveniment extraordinar Ajutor din exterior, extinderea situației și conștiinței sunt adesea percepute de o persoană în mod mistic: ca venirea lui Dumnezeu sau a Rațiunii, ca harul, ca trezirea "omului în om", ca răsturnare spirituală etc Și este clar de ce, deoarece acest ajutor ajută o persoană, rămânând totuși el însuși, să se schimbe, ceea ce pare o oportunitate de a se trage de păr Simbioza de PERSONALITATE si cultura Așadar, am încercat să arăt că nu numai cultura, ci și personalitatea este o realitate independentă Personalitatea poate fi interpretată ca a doua formă de viață socială (cultura este prima) Odată cu formarea personalității, așa cum spuneam, se schimbă și cultura Ea dezvoltă practici orientate spre personalitate și instituții sociale Personalitatea este, de asemenea, un punct de creștere al culturii în sensul că prin activitatea și creativitatea ei se dezvoltă cultura Un exemplu izbitor în acest sens este personalitatea ezoterică Să privim ezoterismul din perspectiva studiilor culturale Inițial, s-a format o Societate, în cadrul căreia o persoană acționează ca unul dintre elemente împreună cu altele - materiale naturale, semne, artefacte, instrumente tehnice și structuri În cultura arhaică și în cultura regatelor antice care au precedat cultura antichității, omul, așa cum am remarcat deja, era pe deplin integrat în organismul social În afara Societății, el nu avea o viață independentă, prin urmare nu era nevoie de modele semiotice speciale ale individualității și, în consecință, însuși fenomenul individualității nu exista Cu toate acestea, pe măsură ce Societatea se dezvoltă și devine mai complexă, se formează o traiectorie de viață și un comportament uman independent, precum și modele semiotice care le servesc (idei despre originea unei persoane, despre zeii și demonii săi personali, despre individualitate și personalitate) Pe de o parte, personalitatea se formează și trăiește în conformitate cu legile Societății, dar, pe de altă parte, are o existență independentă Gradul acestei independențe poate fi diferit: de la minim, care coincide practic cu comportamentele care sunt strâns controlate de Societate, până la maxim, atunci când un individ, de exemplu, în anumite practici religioase sau ezoterice, acționează atât de independent și independent de Societatea care, parcă, încetează să-i aparțină În acest ultim caz, mai puțin frecvent, ci pentru a vorbi despre comensurabilitate vitală și culturală a Societății și a Personalității (ezoterică sau religioasă) Dar nu numai atitudinea față de ezoterism și religie confirmă teza că personalitatea este cea care contribuie la evoluția și formarea culturii Există o zonă mai tradițională a cunoașterii în care această problemă a fost discutată de mult timp, și anume istoriografia În istoriografie, începând cu Kant, istoria este interpretată ca fiind realizată de subiecți istorici care, potrivit lui Hegel, cunosc "un element comun, un pas necesar, următor în dezvoltarea lumii, făcându-l scopul lor și punându-și energia în ea implementare" Discutând condițiile pentru conceperea unei astfel de construcții teoretice, H Gadamer a remarcat că coincidența aspirațiilor particulare ale unui anumit subiect istoric și sensul general al istoriei este justificată, "numai dacă pornim de la premisele lui Hegel, potrivit cărora filosofia istoriei este dedicată planurilor spiritului mondial și, datorită acestei dăruiri, este capabilă să evidențieze persoanele private ca fiind istorice mondiale, în care se presupune că există o coincidență reală a gândurilor lor particulare și a sensului istoric mondial al evenimente" A Panarin, în urma altor critici la adresa "subiectului istoric", se alătură lui Gadamer, adăugând argumente conform cărora interpretarea hegeliană a istoriei nu poate fi acceptată astăzi din cauza monologismului, a prioriismului, teleologismului și caracterului antidemocratic al acesteia Deși sunt de acord cu Gadamer și Panarin, merită să discutăm încă o dată despre conceptul mult criticat al lui Hegel La urma urmei, este imposibil să nu admitem că retrospectiv, munca unor subiecte semnificative din istorie arată exact așa cum scrie despre ea marele filozof german Să luăm un exemplu - interpretarea creativității științifice Gândindu-ne la cele mai comune idei despre creativitatea științifică, se poate observa că, de regulă, aceasta este asociată cu geniile științei care au descoperit (construit) ceva nou, de exemplu, noi legi sau teorii Unul dintre cele mai comune (Galton, Ortega y Gasset și alții) concepte de creativitate științifică este, de asemenea, legat de ideea de noutate, descoperire: este privit ca un mister, un miracol greu de înțeles, iar creatorul în știința este privită ca o persoană excepțională, aleasă, înzestrată cu intuiție profundă, imaginație bogată, capacitatea de a privi diferit ceea ce este deja cunoscut, de a aduce ordine și sistem materialelor disparate, de a-l acoperi cu o singură privire etc , nu se poate decât să fie de acord că doar unii oameni de știință, printre alții, , g Hegel G W F Filosofia istoriei M, - L , S - GadamerH S Adevar si metoda M , pp nu mai puțin cunoscător și capabil, a creat ceva nou, interesant în știință, apreciat de contemporani (sau descendenți) ca creativitate cu majusculă Problematizând acest punct de vedere, să ne întoarcem la lucrarea unuia dintre fondatorii recunoscuți ai științei moderne, Galileo Galilei La prima vedere, activitățile lui Galileo în știința naturii (în opera sa, pentru prima dată au luat contur astfel de mișcări și întorsături de gândire, care au devenit apoi caracteristice gândirii științelor naturale propriu-zise) pot fi o ilustrare vie a poziției formulate El s-a opus cu destul de mult succes științei scolastice medievale, a dezvoltat bazele științei naturale experimentale moderne, a conturat însăși structura unui experiment fizic în contrast cu experimentul și în cadrul acestei structuri a fundamentat legea fizică fundamentală a căderii corpurilor Opera lui Galileo este de obicei asociată cu apariția științei timpurilor moderne și cu ideea pe care a creat-o ca de la zero, neavând predecesori Cu toate acestea, cu nu mai puțin succes, opera lui Galileo poate fi o ilustrare pentru punctul de vedere opus La urma urmei, el avea de-a face cu sarcini pentru a căror rezolvare se dezvoltaseră deja condiții și condiții obiective în cultura europeană Galileo nu ar fi putut să-și construiască doctrina mișcării dacă, în știința antică, Arhimede nu ar fi demonstrat o abordare fizică și matematică a fenomenelor naturale și nu ar fi primit o serie de teoreme despre mișcarea uniformă, dacă Galileo nu ar fi cunoscut opera medievalului logicianul N Orem despre mișcare, dacă nu ar fi fost dezvoltate anumite secțiuni ale geometriei ("Elementele" lui Euclid și teoria secțiunilor conice), dacă, în cele din urmă, nu ar fi fost familiarizat cu învățăturile astronomice ale lui Ptolemeu și Copernic, precum și cu operele filozofice naturale ale lui Platon, Aristotel și Democrit De exemplu, Oresme nu numai că a propus un nou mod pentru acea vreme de a descrie mișcarea accelerată și a dovedit o teoremă fundamentală pentru mecanică privind echivalența mișcării uniform accelerate și uniforme, dar a conturat și cadrul logic al conceptelor de bază ale mecanicii în aproape de ani înainte V P Zubov în cercetările sale a arătat că Galileo cunoștea principala lucrare a lui Oresme ("Tratat de configurație a calităților"), de la care a împrumutat, în primul rând, ideea și metoda geometrică de demonstrare a teoremei privind echivalența mișcărilor și, în al doilea rând, terminologia și câteva concepte de bază Astfel, există încă o interpretare a creativității științifice: pentru orice descoperire în știință, condițiile sociale trebuie să se maturizeze, în timp ce creativitatea însăși este o însumare, o generalizare a materiilor științifice material deja acumulat în cultură Pe de o parte, personalitatea este, într-adevăr, potrivit lui K Jung, sine și individualizare, este construcția vieții și a sinelui, comportament independent, alegere și preferință Pe de altă parte, personalitatea presupune realizarea la o persoană dată a unor structuri deindividuale - limbaj, gândire, condiții sociale generale de viață Așa cum scriu mulți poeți și filozofi: "nu o persoană gândește, compune, creează, ci gândește, compune și creează ceva" În spatele tuturor acestor lucruri se poate ghici altceva decât existența unei persoane individuale, viața - socială, cosmică, spirituală Poate fi adevărat că, în forma lor pură, ambele interpretări de mai sus ale creativității științifice sunt limitate: creativitatea nu poate fi redusă nici la personalitatea unui om de știință, nici la o simplă evoluție a moștenirii culturale În principiu, numai ceea ce contribuie în mod obiectiv la evoluția științei poate fi considerat creativitate științifică: formarea în ea de noi obiecte, idei, modele, metode de cercetare, schimbarea și moartea vechiului Este clar că este imposibil de explicat acest lucru prin simpla însumare a elementelor noi din vechile cunoștințe acumulate până la momentul descoperirii științifice Pentru omul de știință-creator, toate cunoștințele au acționat ca reprezentări complet vii; s-a alăturat unora dintre ei și i-a respins hotărât pe alții Naștendu-se, o nouă cultură științifică poartă amprenta atitudinii omului de știință față de diverse idei și idei ale științei trecute și contemporane, urme ale comunicării sale cu colegii, dispute, punctele de vedere și valorile sale În cazul general, în istorie avem de-a face cu dialectica relației dintre cultură și personalitate Dacă o persoană ascultă și surprinde timpul și prezentul, el poate deveni un subiect istoric și chiar să înșele istorie pentru o perioadă Dar, mai devreme sau mai târziu, "calul" îl aruncă pe călăreț A asculta timpul înseamnă nu doar să te realizezi, ci și să fii o persoană activă, creativă, să rezolvi sarcini și probleme moderne, să răspunzi provocărilor vremii Deși nimeni nu știe cursul istoriei și următorii pași în dezvoltarea lumii, actorii istorici creativi se comportă de parcă ar cunoaște acest lucru (psihologic sunt siguri că o știu) Și numai în această condiție, care dintre ei reușește să ajungă la obiect Capitolul șase CARACTERISTICI ALE MODERNITATII Procesul de globalizare și diferențierea identităților culturale Întrebarea este adesea dezbătută: sunt procesele globale o realitate exclusiv a timpului nostru sau o realitate a civilizației și culturii ca atare Dacă avem în vedere procesele de integrare și diferențiere socială, despre care scrie A S Akhiezer, precum și expansiunea periodică a unor organisme sociale care le absorb cu succes pe altele (de exemplu, apariția periodică a imperiilor), atunci, desigur, global procesele au început întotdeauna, în orice caz, cu "cultura regatelor antice" Într-adevăr, să ne uităm la zeii Egiptului antic, Sumerului, Babilonului, Indiei antice și Chinei Caracteristica lor principală este că controlează o persoană (au putere), chiar și orice rege (faraon) O altă caracteristică - fiecare profesie și specialitate avea propriul zeu patron În cele din urmă, o altă proprietate importantă a zeilor păgâni este că aceștia acționează întotdeauna împreună cu o persoană Fie că seamănă grâne pe câmp, fie că își construiește casa, fie că își concepe propriul fiu sau fiică, zeii corespunzători acționează întotdeauna cu el, îndreptând o persoană și ajutându-l Înțelegând caracteristicile enumerate ale zeilor, se poate presupune că zeii sunt o conștientizare mitologică (constituind) a unei noi realități sociale - diviziunea muncii și sistemele de control (puterea), respectiv, relația omului cu zeii exprimată în forma mitologică participarea omului la diviziunea muncii și la sistemele și autoritățile de control În cultura regatelor antice, ideea zeilor și relația lor cu oamenii a fost cea inițială, a stabilit "scenariul cultural de bază" pentru persoana din acea vreme, care a rămas neschimbat în întreaga cultură, ceea ce a stabilit "realitatea imediată" a culturii, adică ceea ce există O condiție necesară pentru formarea unui scenariu cultural de bază într-o cultură este încă două formațiuni - "sociale Rozin V M Culturologie a -a ed M , S - ; Dezvoltarea dreptului în Rusia ca o condiție pentru formarea societății civile și a guvernării eficiente M , S - practici" și "discursuri fundamentale" care le susțin la nivelul limbajului și al conștiinței De exemplu, formarea ideilor despre zeii păgâni a condus, în primul rând, la o modificare a practicilor de bază ale culturii arhaice, de exemplu, după moarte, sufletul unei persoane a fost escortat în țara morților, unde s-a supus zeului a morții și înțelegerea a ceea ce este înmormântarea se schimbă în consecință În al doilea rând, apar o serie de noi practici sociale - îndumnezeirea regelui, prezicerea destinului, mistere comune cu zeii și altele Noi practici au evoluat împreună cu discursurile fundamentale conexe, cum ar fi calculele destinului și miturile La rândul său, includerea unei persoane în noi practici și discursuri determină autoorganizarea psihicului său, care se manifestă prin formarea unei noi viziuni, descoperirea unei noi realități de către o persoană, așa cum, să spunem, a fost cazul când se formează idei despre zeii păgâni Deci, formarea culturii regatelor antice poate fi considerată ca primul proces de globalizare din istoria civilizației noastre, de la diviziunea muncii, sistemele de control vertical rigid, ideile despre zei și formele corespunzătoare de socialitate (puterea a regilor, preoților, procedurilor judiciare și a altor instituții sociale) s-au răspândit relativ rapid în lumea antică și au înlocuit alte formațiuni sociale anterioare Dar dacă prin globalizare înțelegem o serie de procese moderne, precum informatizarea, dezvoltarea hipertrofiată a tehnologiilor, formarea economiei mondiale și a economiei, conștientizarea că multe procese și crize au devenit la scară egală cu procesele planetare, atunci în acest sens procesele globale sunt o realitate în principal a timpului nostru Să luăm în considerare care este această realitate, care sunt trăsăturile și tendințele ei Până la sfârșitul secolului al XX-lea, idealul unei culturi europene unice, cu un singur tip de raționalitate, se epuizase în mare măsură În schimb, o multitudine de culturi și subculturi, realitatea în curs de dezvoltare a "multiculturalismului" (adică prezența incluziunilor într-o cultură și prezența altora care sunt legate activ și uneori agresiv de cultura principală) O altă trăsătură importantă a situației moderne este "tranziția" timpului și culturii "M-am gândit mult timp", scrie Neretina, "cum să desemnez această epocă a culturii, cum este în perioada creștină de deja două mii de ani? Și a sugerat că poate fi definit ca Rozin V M Culturologie p - Gnoza creștină, care a început gândirea filozofică a creștinismului și care completează epoca creștină Aparent, formele de tranzitivitate sunt oarecum asemănătoare între ele, iar natura non-instituțională a cunoașterii și franchețea ei modernă, transmisă prin Internet și transmis, parcă, cu referințe de autor, dar fragmentat și abstractizat de cine știe, seamănă cu vechea gnoză la începutul creștinismului noi oportunități deschise nu numai pentru moarte, ci de asemenea, pentru continuarea vieții, asociată cu trezirea celor mai profunde forțe ale omului, cu ruperea atitudinilor obișnuite gândirea asociată cu o atitudine specială nu atât față de raționalitate cât și față de iraționalitate Prin urmare, la vremea aceea, gnoza era definită nu ca cunoaștere necunoscută, ci ca cunoaștere supranaturală, care a dus, ca, într-adevăr, acum, la crearea unei noi mitologii, la ruperea limbajului, pentru că vechea realitate a scăpat din ea , iar cel nou nu a fost încă recunoscut, de ce cunoașterea nu poate fi determinantă, mai degrabă poate fi numită experiență Manifestele postmoderniste pot fi, de asemenea, probabil atribuite gnozei post-creștine Criticând programul postmoderniştilor, prof Seila Benhabib încearcă să arate că, dacă postmoderniștii ar avea dreptate, atunci principiile de bază ale liberalismului și democrației ar înceta să funcționeze, deoarece nu ar fi niciodată posibil să-l înțelegem pe celălalt, să fim de acord și, ca urmare, să obținem egalitatea Benhabib caută tocmai înțelegerea și pacea, în timp ce în același timp recunoaște că există limite pentru compromis "Practica concesiunilor către multiculturalism poate duce la un fel de "război rece" între culturi: pacea va deveni posibilă, dar fără reconciliere, fără înțelegeri, dar nu înțelegere reciprocă Ca cetățeni, ar trebui să înțelegem când ajungem limitele toleranței noastre; cu toate acestea, trebuie să învățăm să coexistăm cu "specialitatea" altora al căror mod de a fi ne poate amenința serios pe al nostru " Din punctul de vedere al lui Benhabib, reprezentanții postmodernismului absolutizează diferența de abordări, închizând ochii la existența unor condiții culturale și sociale comune} de fapt, ea crede că, în ciuda diferențelor, suntem capabili să ne înțelegem; comunicarea reală nu se limitează la semantică, ea duce și la stabilirea de interdependențe; Neretina S S Puncte de vedere SPb , S , , , Benhabib S Pretenţii de cultură Egalitatea și diversitatea într-o eră globală M , S spațiul general pentru descrierea interacțiunilor culturale include trei planuri precum moral, etic și evaluativ "O adevărată ciocnire între diferite culturi", argumentează Benhabib, "creează nu numai o comunitate de discuții, ci și o comunitate de interdependență Din punct de vedere moral, am devenit contemporani, dacă nu parteneri, prinși într-o rețea de interdependență, iar acțiunile noastre vor avea, de asemenea, consecințe atemporale nu rezultă că, dacă respectăm oamenii ca creatori de cultură, atunci trebuie fie să "clasificăm sau ordonăm" lumile lor în ansamblu, fie să le refuzăm respectul, în general eliminându-le lumi de viață din noi înșine S-ar putea să nu fim de acord cu un anumit aspect al practicilor lor morale, etice sau evaluative, fără a respinge sau a lipsi de respect pentru lumea lor de viață ca atare " Adică, din punctul de vedere al autorului, în societate este posibil nu numai să se ajungă la un acord, ci și să se compare diferite abordări și narațiuni În același timp, în ceea ce privește interacțiunea și stabilirea interdependențelor, ar trebui să ne ghidăm după ideile de "democrație deliberativă" formulate de Habermas și alți teoreticieni ai filosofiei sociale Democrația deliberativă în sine, potrivit lui Benhabib, presupune dezvoltarea unor decizii publice bazate pe cultură, comunicare și dialog, etică și moralitate, satisfacând în mod egal interesele tuturor Dar aici intră în joc reflecțiile Neretinei, care arată că cultura modernă este pe moarte, dacă nu deja moartă și tocmai în ea nu funcționează planurile morale și etice, bazate în mare parte pe tradiția culturală religioasă creștină "Speranță în cultură", scrie Neretina, "și acum aproape toată lumea dă din cap la ea, și orice ar fi, de aceea acum nu mai au aceeași greutate se vorbește atât de mult despre ea, că a trecut A trecut ca concept central al filosofiei secolului XX Farmecul său universal este farmecul unei culturi moarte Procesele care au loc acum pot fi numite post-creștine și pentru că am intrat într-o lume diferită a eticii, mai precis non- sau extra-etică, dacă numai pentru că secolul al XX-lea este un secol în care killerismul a devenit o profesie Și acest lucru nu poate fi ignorat Dorința de moarte despre care vorbeau postmodernii este confirmată de faptul apariției unei astfel de profesii O astfel de înțelegere pasională a culturii, o obsesie față de ea în secolul XX a fost cauzată și de dorința de a întârzia acest mortal fuziona ideea de cultură apare, destul de ciudat, la prima vedere, acolo, Benhabib S Pretenţii de cultură Egalitatea și diversitatea într-o eră globală M , S , , unde nu totul este în regulă cu situația juridică Într-o măsură sau alta, teoreticienii culturali sunt legați de religie și, prin urmare, chestiunea unității creștinismului și culturii nu este un străin, așa cum este, de exemplu , pentru acea parte a comunității mondiale care nu este legată de religie legături atât de strânse precum ramurile cu trunchiul copacului lumii Conștiința "rizomului" (imaginea conexiunii și imaginabilității realității oferită de postmoderniști - V R ) nu necesită nu numai unitate totală, ci chiar unitate simplă Se poate spune că respinge însăși ideea de oameni cu gânduri asemănătoare Și această conștiință este la fel de legitimă și egală în lumea modernă ca și conștiința culturală, dar din anumite motive conștiința culturală nu este luată în considerare și, prin urmare, nu este globală Astăzi avem dreptul să punem problema sfârşitul culturii Nu despre sfârșitul vieții, nu despre moartea unei persoane, ci tocmai despre sfârșitul culturii ca fenomen care și-a avut începutul și, în consecință, trebuie să-și aibă sfârșitul Prin urmare, în opinia mea, acum, în epoca tranziției, este necesar să nu se bazeze pe cultură (asemănător cu o rugăciune religioasă) Este nevoie de o critică a rațiunii culturale " Dar dacă nu cultura și religia, atunci ce este capabil să colecteze realitatea în descompunere, toate lumi și sferele rizomului independente și impenetrabile înmulțitoare ale ființei? Poate o persoană ("Este acesta "individ", întreabă Neretina, "întrebarea principală a filosofiei, și nu cultură deloc?" ) Principala tendință a modernității poate fi considerată dezvoltarea în continuare accelerată a proceselor (atât constructive, cât și distructive) caracteristice civilizației tehnogene În cadrul acestei tendințe au loc două procese opuse: globalizarea și diferențierea indivizilor culturali, care, la rândul lor, determină formarea unor noi forme de socialitate Tranziția către noi tipuri de activitate economică care atrag economiile diferitelor țări pe orbita lor, noi tipuri de putere (puterea cunoașterii, informației, relațiilor economice), crearea de noi instituții sociale (de exemplu, internaționale, transnaționale), noile tehnologii (de exemplu, informația) implică în mod necesar și formarea unei noi socialități, noi organisme sociale (indivizi) Exemple ale acestora din urmă sunt "comunitățile de rețea", "metaculturile", "corporațiile internaționale" Luați în considerare ce este Exemple de comunități online sunt o varietate de public modern (fani, iubitori de artă, recreere, comunicare, Neretina S Puncte asupra vederii p , , , , , , Ibid S afaceri), anti-globaliști, vizitatori obișnuiți ai site-urilor de internet și multe alte comunități care folosesc tehnologii moderne (Internet, telefon, mașină, avioane etc ) ca mijloc de comunicare, comunicare și comunicare Masele rebele și elita au fost înlocuite de comunități de rețea care permit unei persoane moderne să se realizeze ca individ și membru al societății Desigur, fiecare persoană se străduiește pentru un comportament independent, își construiește propria viață Dar omul nu este doar o persoană, ci și o ființă socială În acest sens, are nevoie de sprijin, de confirmarea alegerii și a ființei sale, de energie și de ajutor din partea altor persoane Comunitățile de rețea sunt cele care creează condițiile atât pentru prima, cât și pentru a doua Cu alte cuvinte, în comunitățile de rețea se formează chiar "rețelele de interdependență" (Benhabib), care ne permit să ne înțelegem parțial, uneori să fim de acord, mai rar să facem lucruri comune Începând din a doua jumătate a secolului XX, putem vorbi despre formarea superorganismelor vieții sociale - taberele socialismului și capitalismului ("metaculturi politice"), zonele economice ale Statelor Unite, Piața comună, Japonia, China și Asia de Sud-Est ("metaculturi economice regionale"), lumea budistă, musulmană, creștină ("metaculturi confesionale") și, în sfârșit, un singur spațiu social al Pământului ("metacultură planetară") Fiecare dintre aceste superorganisme sociale se caracterizează (în trecut sau în prezent) prin formarea treptată a instituțiilor comune, formarea unor condiții uniforme pentru activitatea economică și economică, structuri de putere similare, adoptarea unor declarații politice comune, crearea de sindicate și alte asociații politice În unele cazuri, ca, de exemplu, pentru tabăra socialistă, a fost vorba chiar de o singură imagine a lumii, a economiei și a sistemului de management (putere) Acesta este de fapt spre care se îndreaptă Piața comună Formarea metaculturii moderne este asociată cu noi oportunități care au fost realizate treptat începând cu a doua jumătate a secolului trecut Sistemele moderne de transport (în primul rând, aviația, navele de mare viteză, căile ferate de mare viteză), mijloacele de comunicare (radio, televiziune, e-mail, internet), tehnologiile înalte, noile scheme și sisteme economice au schimbat fundamental multe procese sociale , făcând posibilă reunirea și unirea teritoriilor, structurilor sociale, comunităților individuale, anterior neînrudite Sub influența noilor oportunități (inclusiv chiar războaie nucleare și terorism internațional), se schimbă și principalele sisteme de susținere a vieții ale culturii Care este diferența dintre metaculturi și culturile obișnuite? Substratul metaculturii include nu numai oameni, tehnologii și rețele, ci și culturi individuale și state naționale care existau anterior independent Așa cum la un moment dat, în timpul formării culturii regatelor antice, s-au format instituții sociale și o economie care asigurau nevoile de bază și apoi derivate ale oamenilor, astăzi metaculturile încep să asigure nevoile culturilor și statelor individuale incluse în metaculturi Și invers, culturile și stările individuale ca substrat al metaculturii încep să se transforme, adaptându-se la îndeplinirea funcțiilor specializate în superorganismul metaculturii Este ușor de înțeles că în metaculturi vor fi restructurate toate subsistemele principale ale vieții sociale, în primul rând viziuni asupra lumii, putere și societate La rândul său, acest lucru va duce la schimbări în alte domenii ale culturii Ca exemplu, puteți lua legea Deja acum, în discursurile antiglobaliștilor, la conferințe internaționale cu participarea țărilor bogate în resurse sau subdezvoltate, se desfășoară o critică ascuțită a ideilor existente despre justiția socială și se propun proiecte de redistribuire a resurselor și a produselor muncii pe un plan scara internationala Chiar și astăzi, este recunoscută supremația normelor juridice internaționale asupra legislațiilor naționale Și acesta este doar începutul procesului Formarea metaculturii moderne nu este, desigur, un act și un proces unic, ci un proces istoric lung, chiar și multe procese diferite Aceasta include manifestarea ideilor și valorilor principale ale acestei metaculturi, lupta cu viziunile asupra lumii ale culturilor individuale care se încadrează în subordinea acestei metaculturi, crearea sistemelor de susținere a vieții (instituții economice și economice, un nou sistem de putere) şi educaţie etc ) şi multe altele, inclusiv lupta cu ceilalţi metaculturi Să ne amintim ce luptă ideologică a fost purtată între taberele socialismului și capitalismului Probabil, formarea unui nou organism social presupune întotdeauna găsirea unui antipod, a unui dușman, a unui sistem de idei, în raport cu care se poate realiza și formula propriile idei Îmi vine în minte și lupta creștinilor cu evreii de la începutul secolelor XII-XVI, lupta musulmanilor din nou cu aceiași evrei De ce cu ei? Dar pentru că evreii se potrivesc foarte bine cu rolul de dușman ideologic: l-au răstignit pe Hristos, nu au vrut să se asimileze, și-au păstrat credințele religioase, nu au avut un teritoriu local de reședință, au concurat cu succes în sfera economică cu populația locală , credea într-un astfel de zeu, pe care era convenabil să-l ia ca antipod pentru zeul creștin sau Allah Apropo, nu puteți anula totul din cauza antichității și a subdezvoltării conștiinței Când Fiodor Mihailovici Dostoievski în secolul al XIX-lea a rezolvat o problemă similară - izolarea culturii ruse, i-a găsit pe evrei și nemți ca antipod și dușman al poporului rus, care, în opinia sa, a exploatat poporul rus credul, făcându-l sărac Dar corporațiile internaționale precum imperiul lui Bill Gates sunt, de asemenea, un instrument pentru formarea de noi forme globale de socialitate Acestea nu sunt doar producții moderne uriașe O mare corporație internațională încearcă să se construiască ca un organism social autonom la scară globală Își formulează misiunea socială, creează o comunitate corporativă, sisteme de susținere a vieții, creează un mediu de implementare pentru proiectele și viața sa Interesant este că avem un precedent în istorie - formarea structurilor corporative ale Bisericii Creștine în Evul Mediu Cercetările moderne arată că structura bisericii medievale a combinat trei entități diferite - viziunea creștină asupra lumii (care a determinat în mare măsură scenariul de bază și imaginea lumii culturii medievale), biserica ca comunitate de creștini și biserica ca corporație În prima sa întrupare, biserica a manifestat ideea lui Dumnezeu Creatorul, care a creat lumea și continuă să locuiască în ea, determinând toate evenimentele care au loc Acestea sunt și ideile de "concepție" (adică colecția de semnificații de către o persoană în funcție de cuvânt, crearea unor obiecte specifice), dezvoltate de Boethius și Abelard În a doua încarnare, biserica, după cum se poate înțelege, era o societate, pe de o parte, care apăra libertatea membrilor săi și a comunităților mai mici, pe de altă parte, construind relații între ei pe o bază medievală democratică (electivitatea tuturor posturi majore, discuții la consiliile ecumenice, reflecție la nivel filozofic și teologic, o structură de conducere ierarhică complexă, bazată pe drept) După cum scrie G Size, "cu un sistem de guvernare atât de subțire, superramificat, ca în Biserica medievală, consensul a decis absolut totul" La a treia sa întrupare, biserica a fost o organizație corporativă care și-a propus anumite scopuri (misiune) și s-a străduit să le realizeze Deci, a fost în secolele XI-XII Biserica din Op de: Berman G J Tradiția occidentală a dreptului: epoca formării M , S și-a propus să se refacă atât pe ea, cât și pe lumea înconjurătoare pe baza legii", au organizat cruciade, obișnuind creștinii cu noul lor rol, au creat și mai devreme școli și mănăstiri, au susținut universități, contribuind la transformarea bătrânului într-una nouă Este important să înțelegem că condiția necesară a bisericii ca instituție corporativă sunt celelalte două întrupări ale sale Discutând această problemă, G J Berman compară două înțelegeri diferite ale corporației - germană și romană și atrage atenția asupra faptului că înțelegerea medievală le combină pe ambele și se bazează pe recunoașterea societății "Aceste și alte norme și concepte de drept canonic", scrie el, "reflectează aparent concepția germană a corporației ca un parteneriat cu o personalitate de grup și voință de grup, spre deosebire de concepția romană a corporației ca "instituție" a cărei esență este creată de o putere politică superioară Este însă îndoielnic că o persoană corporativă în sens juridic ar putea să apară în general dintr-un singur grup Existența sa depinde întotdeauna parțial de recunoașterea sa din exterior, de către alte straturi, de recunoașterea sa de către societatea din care face parte Este la fel de îndoielnic faptul că o personalitate corporativă în sens juridic ar putea apărea numai la voința societății sau a statului, fără prezența prealabilă a unui grup de oameni cu interese comune și capacitatea de a acționa ca un întreg Marile corporații moderne necesită recunoaștere și din exterior, dar deja din partea întregii comunități internaționale Numai în acest caz ei pot conta pe recunoaștere și succes în activitățile lor Materialul considerat aici sugerează o altă ipoteză Trăim într-o perioadă de tranziție, când, în cadrul proceselor de globalizare, tocmai datorită noilor oportunități pe care acestea le creează se formează nu doar noi forme de socialitate, ci și noi tipuri de indivizi culturali (metaculturi, corporații internaționale) , teroriști, comunități multiculturale etc ) Mai mult, se poate susține că o nouă civilizație orientată global nu va avea loc până când astfel de indivizi orientați global nu vor fi în sfârșit formați și diferențiați Merită remarcat un astfel de moment Noile forme de socialitate sunt foarte diferite și nu toate vor supraviețui Un lucru este pentru o metacultură precum Statele Unite, China, Piața Comună, poate cu anumite favorabile Berman G J Tradiția occidentală a dreptului: epoca formării M , S - în condiții plăcute, Rusia, precum și religiile lumii - catolicismul, ortodoxia, islamismul, budismul, care astăzi stabilesc și noi forme de socialitate În opoziție cu acestea se formează forme de socialitate precum mișcarea "verde", mișcările ezoterice, terorismul, antiglobalismul Spre deosebire de metaculturi, acestea din urmă sunt mai puțin stabile Daca vorbim de alternativa: dezvoltarea in directia "postava" sau implementarea unui nou proiect social {conservarea vietii pe pamant, dezvoltare sigura, mentinerea diversitatii (diversitatii) naturale, culturale si personale si cooperare, contribuind la formare a unei noi civilizații, a unei noi morale, a unor noi forme de viață și de gândire), în timp ce, după cum sa menționat deja, există o dezvoltare accelerată a proceselor caracteristice civilizației tehnogene și o întorsătură lentă, s-ar putea spune, dureroasă către un nou proiect social În același timp, în cadrul ambelor tendințe, există încercări, și nu nereușite, de a folosi noi forme de socialitate și noi tipuri de individualitate Cercetările moderne arată că realitatea socială presupune raționalizare și trebuie certificată Să zicem, credința în existența naturii și a legile ei, care formează un moment esențial al civilizației noastre tehnogene, o certificăm prin crearea de mașini și alte structuri tehnice care funcționează eficient, confirmând astfel legile naturii descoperite de om Socialitatea este confirmată și de practicile sociale Acestea includ, de exemplu, ideologia, istoria, educația, vacanțele și o serie de altele De exemplu, potrivit lui N Luhmann, conceptul de ideologie "denotă un fel de reflexivitate rezistentă la observație și rezistă criticii", ca urmare, ideologia "preia funcția de a ghida comportamentul și de a-l justifica" Aceste proprietăți ale ideologiei i-au permis probabil să confirme realitatea socială pentru o lungă perioadă de timp Este interesant că atunci când în timpul nostru în Rusia încearcă să reînnoiască marea cultură rusă (întrebarea este, ce este?), aceste practici sunt recreate De exemplu, periodic sunt înaintate revendicări pentru a reanima ideologia, sunt scrise istoriile Rusiei, unde i se acordă o nouă importanță și, cel mai important, este cultivată o astfel de viziune istorică care scufundă o persoană într-o situație dezirabilă (din punctul de vedere al autorii) realitatea socială pentru societate Conectat Lum an N Tautologie şi paradox în autodescrierea societăţii moderne I Socio-logos M , Emisiunea S , sărbători de modă și spectacole artistice întregi care reproduc evenimente istorice și culturale (Bătălia de la Kulikovo, Borodino, Bătălia de la Kursk etc ) Cred că nu trebuie să ignorăm această evoluție a evenimentelor, datorită sistemelor normative tradiționale, viziunii asupra realității și modalităților de confirmare a realității sociale Cu toate acestea, nu putem închide ochii asupra faptului că în prezent, practicile sociale tradiționale și tipurile de normativitate nu mai funcționează și apar noi tipuri Așadar, Luhmann arată că încercările de a reînvia ideologiile cândva puternice nu duc încă la rezultate pozitive, așa că are mai mult sens să înțelegem ce este și să "reformulam ideologia în perspectiva adecvată" Un alt exemplu se referă la drept În general, dreptul modern este în criză și încetează să funcționeze, în special, pentru că nu este clar în ce direcție să-l actualizeze "Dreptul în secolul XX atât în teorie, cât și în practică, - scrie Berman, - este perceput din ce în ce mai puțin ca un întreg conectat, un ansamblu, un organism, un corpus juris și din ce în ce mai mult ca un amestec, o mizerie de decizii de moment și norme conflictuale, unite numai prin "tehnici", "tehnică" Vechea meta-lege s-a prăbușit, înlocuită de un fel de cinism Opinia că dreptul transcende politica, că în orice moment, sau cel puțin în dezvoltarea sa istorică, dreptul este diferit de stat, aparent, este lăsând tot mai mult loc ideii de drept ca instrument al statului, adică mijloc de împlinire a voinței celor care au puterea politică în mână (realitatea noastră rusă confirmă pe deplin această tendință -V R ) Întrucât criza actuală este comparabilă cu crizele revoluționare care au zguduit tradiția de drept occidentală în trecut, resursele acestei întregi tradiții pot fi apelate pentru a o depăși, așa cum sa întâmplat în crizele anterioare Cu toate acestea, criza actuală este mult mai profundă Aceasta este o criză nu numai a individualismului, așa cum s-a dezvoltat din secolul al XVIII-lea, sau a liberalismului, așa cum s-a dezvoltat din secolul al XVII-lea, sau a secularismului, așa cum s-a dezvoltat din secolul al XVI-lea Aceasta este criza întregii tradiții, așa cum există de la sfârșitul secolului al XI-lea Dreptul devine mai fragmentat, subiectiv, mai adaptat la comoditate decât la morală Îi pasă mai mult de consecințele imediate decât de consistență și continuitate Deci în secolul al XX-lea pământul istoric al tradiției occidentale a dreptului este erodat, iar tradiția însăși amenință să se prăbușească "Schimbarea în timp", notează Berman, "aceasta este cheia vieții capacitatea oricărui sistem de drept care se află sub presiunea irezistibilă a circumstanțelor în schimbare" Dar în ce direcție ar trebui să se schimbe legea - aceasta este întrebarea? Legea poate fi dezvoltată pentru a sprijini noile instituții sociale transnaționale, dar nu este clar la ce va contribui acest lucru, dacă acest pas nu numai că va exacerba crizele planetare globale Legea poate fi și mai concentrată pe individ, dar acesta din urmă, așa cum spun criticii civilizației noastre, este deja extrem de egocentric, egoist și iresponsabil Legea, desigur, ar trebui să lucreze pentru dreptate, totuși, ce este corect pe termen scurt - dezvoltarea în continuare a civilizației noastre tehnogene sau, dimpotrivă, critica și transformarea ei spre crearea condițiilor preliminare pentru o nouă civilizație liberă de vicii și probleme existente? Și probleme similare apar cu privire la toate sistemele moderne de raționalizare semnificative Dar la urma urmei, toate sunt interconectate Sociologul englez Sigmund Bauman a remarcat că societatea modernă este "greu de imaginat" Greu, dar parțial posibil Deși sistemele de reglementare și management (instanță, guvern, stat și alte instituții) continuă să funcționeze, funcțiile acestora se modifică semnificativ Acestea nu mai sunt organele de conducere și de reglementare ale societății, ci mai degrabă un fel de "instrumente" cu ajutorul cărora se stabilesc "regulile jocului social", "condițiile sociale generale" Noii indivizi sociali, de exemplu, "comunitățile de rețea", "corporațiile", "metaculturile", pe de o parte, sunt nevoiți să satisfacă aceste condiții sociale generale, pe de altă parte, le interpretează și le folosesc în felul lor, pe a treia parte, ei încearcă în mod activ să refacă aceste condiții sub mine însumi Dar din moment ce alți participanți la jocul social fac același lucru, condițiile sociale generale continuă să fie generale, demonstrând totodată posibilitatea compromisului social Un exemplu este dreptul modern Pe de o parte, legile sunt încă forțate să se conformeze Pe de altă parte, fiecare subiect social caută să interpreteze legea și legile într-un mod care îi este benefic Pe de altă parte, acești subiecți încearcă să influențeze schimbarea legii (lobby, inițiative legislative, presiuni prin presă etc ) astfel încât să apară legile "necesare" acestora Berman G J Tradiția occidentală a dreptului: epoca formării p , , Antreprenor și corporație iulie Și la filosofia dezvoltării corporative Moscova, , p Dar legea este doar una dintre componentele condițiilor generale Condițiile sociale generale includ mass-media, sistemele de transport și energie și multe instituții sociale Dar, poate, există o altă linie de formare a socialității, datorită formării unui "nou proiect social" La un moment dat, în secolele XVI-XV asupra formării socialității, așa cum sa menționat deja, proiectele de "stăpânire a naturii" și "iluminare" au avut o influență mai mare Contribuția finală la implementarea acestor proiecte sociale a fost adusă în a doua jumătate a secolului al XIX-lea - prima jumătate a secolului al XX-lea, când practicile științifice și inginerești, care ajunseseră la eficiență până atunci, și producția industrială bazată pe acestea s-au transformat la implementarea unui alt proiect social - crearea unei societăţi de bunăstare şi satisfacerea nevoilor tot mai mari ale populaţiei în acest sens Implementarea cu succes a acestor proiecte în țările dezvoltate marchează nașterea "civilizației tehnogene" Aceste trei proiecte sociale ("stăpânirea naturii", "iluminarea" și "crearea unei societăți a bunăstării") sunt adesea combinate într-un singur meta-proiect "Modern" și se argumentează că acest proiect a fost implementat pe deplin și acum s-a epuizat Este foarte posibil să fii de acord cu asta Dar nu este posibil să presupunem că astăzi se formează un nou metaproiect social, ale cărui idei principale sunt următoarele: conservarea vieții pe pământ, dezvoltarea în siguranță, menținerea diversității (diversitatea) naturală, culturală și personală și cooperare? , promovarea formării unei noi civilizații, a unei noi morale, a unor noi forme de viață și de gândire? Întrebarea nu este ușoară Pe de o parte, da, aceste idei și idei similare sunt în aer, deseori declarate sub diferite forme, declarate sub formă de politică de stat sau documente internaționale Dar, pe de altă parte, nu se poate spune că au capturat atât de profund comunități și mulți oameni de cultură încât a apărut o mișcare socială semnificativă care poate duce la o nouă realitate socială În prezent, alături de sistemele normative tradiţionale şi de realitatea socială, se formează altele noi Dacă sistemele normative tradiționale erau stabile și reproductibile, atunci cele moderne gravitează spre variabilitate și reînnoire În legătură cu aceste cerinţe, realitatea socială şi modalităţile de confirmare a ei sunt înţelese într-un mod nou Să luăm ca exemplu moda Acesta este un fenomen al culturii de masă, "apa moartă și vie" a acestuia, care permite individului să actualizeze și să schimbe periodic lumile dorite, confirmându-și propria sa legați cu ajutorul altora Desigur, moda este unul dintre sistemele normative moderne: stabilește anumite aspecte ale comportamentului uman, iar în contextul modei, normele corespunzătoare variază și sunt actualizate Să ne gândim cum sunt stabilite aceste reguli Indivizi sau anumite grupuri trimit un "mesaj", "mesaj" în spațiul public (actualizează moda, îmbracă la modă, se comportă la modă etc ) Dacă mesajul este atractiv, o nouă modă începe să se cristalizeze ca răspuns, inclusiv procesele discutate mai sus Rezultatul este o nouă normă Formarea lui este însă o condiție nu numai pentru funcționarea sa, ci și pentru finalul viitor și înlocuirea cu o altă normă Pentru ca o inovație să devină o modă, mediul social trebuie să fie pregătit pentru aceasta O astfel de pregătire (mediul corespunzător) nu este așteptată astăzi, ci creată intenționat Dacă generalizăm acest exemplu, putem formula următoarea ipoteză Normele moderne se stabilesc în procesul de activitate a actorilor sociali care transmit diverse mesaje mediului public Aceasta este prima condiție A doua condiție este crearea mediului social și pregătirea necesare (poate că ambele procese pot fi considerate ca un tip special de management) Al treilea este auto-organizarea acestui mediu ca răspuns la aceste mesaje Și normele sociale moderne sunt confirmate în procesul dinamic al "mesajelor sociale - "formarea mediului" - autoorganizarea mediului Interesant este că conceptul de publicitate include caracteristici precum "masă", "libertate", "ecran", dar și "normativitate socială" Într-adevăr, de exemplu, moda este un fenomen de masă, implică libertatea individului (în vremea comunismului de război, după cum știți, toată lumea se îmbrăca la fel (croiala și materialul ala Stalin sau Mao); moda acționează și este eficientă acolo unde există "ecrane" - zone de plimbare, zone de recreere și divertisment, zone și camere speciale pentru demonstrații etc Dar moda - este și un spațiu social, public, aici, așa cum știe toată lumea, se stabilește moda, adică norma socială În același timp, este clar că dacă normele sociale sunt stabilite în acest fel, atunci ele sunt variabile, temporare, reînnoibile și depind semnificativ de caracteristicile mediului social Dacă vorbim despre partea practică a problemei, atunci, deși toate componentele și condițiile enumerate sunt importante, totuși, sarcina principală cade pe crearea mediului social necesar (pentru modă, aceasta este programarea acestuia, organizarea producției în masă a " noutăți", crearea de "paravane", formarea legiuitorilor și consumatorilor de modă și așa mai departe) Ar fi este greșit să considerăm că vorbim doar despre sfera consumului, nu mai puțin despre producție De exemplu, corporatismul în sensul larg al cuvântului sub unul dintre aspectele sale poate fi considerat și ca o nouă modalitate de formare a mediului social Consider principiile corporatismului, a spus V V Malyavin la o întâlnire a clubului corporativ RENOVA, o nouă formă a socialității viitoare "Socialitatea, ceea ce unește oamenii secretul unui antreprenor sau justificarea activității sale stă, de fapt, nu în cunoașterea subiectului, ci în capacitatea de a se mișca și de a stabili legături în lume, sau, așa cum spun eu , să fie un mijloc și un mediu pentru sociabilitatea umană *^ ^ Iată un scurt citat din cartea lui Boltanski și Chapello despre ceea ce este să fie "Este", scriu autorii, "să subliniem ambiguitatea, flexibilitatea în utilizarea oamenilor și a obiectelor, capacitatea de a învăța și de a se adapta la noi funcții, și nu în posesia anumitor abilități și posesia uneia sau aceleia calificări " Obținem imaginea unei persoane, dacă o aducem la limita logică, care amintește de anticul Proteus Aceasta este o persoană care nu are o față stabilă, poate că nu are deloc o față publică Aceasta este o persoană care este capabilă să se schimbe în mod constant, el apare brusc, iese, iese din oceanul haosului, creând un fel de legătură, o întâlnire în viața noastră Și la fel de brusc dispare sau capătă un nou aspect Așa este plafonul "modernității lichide", așa cum se spune adesea în Occident Adică a existat o "modernitate solidă", acum o "modernitate lichidă", în care toate conceptele trecute s-au topit într-un flux de haos Și societatea însăși a devenit amorfă și știm foarte bine acest lucru: după "revoluțiile de catifea" din Europa, organizațiile civile s-au evaporat instantaneu În ansamblu, noua realitate socială, care iese treptat la suprafață, se realizează în alte categorii decât înainte, care includ, la rândul lor, ideea de comunicare Acesta este, de exemplu, conceptul lui Luhmann de "autopoieză" Sistemul, susține Luhmann, este el însuși capabil să-și stabilească și să-și schimbe elementele, dar acest lucru se întâmplă numai prin procese relaționale, și nu prin organizarea lor obișnuită Sistemele lui Luhmann sunt structurate aproximativ după cum urmează: sistemele mai complexe care învăluie pot fi interpretate ca un mediu pentru cele mai simple; așteptările și problemele cauzate de cerințele mediului și ale sistemelor în sine sunt rezolvate în sisteme cu ajutorul acțiunilor (alegeri, preferințe, relații) care formează Antreprenor și corporație iulie Și la filosofia dezvoltării corporative M " S evenimente de sistem; acțiunile și evenimentele noi nu sunt arbitrare, ci sunt condiționate de cele anterioare și de ordinea (organizarea) sistemului; de aceea, condiția necesară pentru constituirea lor este auto-referirea și diferențierea evenimentelor din sistem "Nu fostele interpretări conservatoare sunt eficiente", scrie Luhmann, "ci dezvoltarea mijloacelor tehnice generalizate simbolic de comunicare Prin acestea din urmă, înțelegem mijloace tehnice care folosesc generalizări pentru a indica legătura dintre selecție și motivația, adică își întruchipează unitatea Acestea includ: adevărul, dragostea, proprietatea, banii, puterea, principiile credinței religioase; astăzi, acestea sunt "valorile de bază" standardizate din punct de vedere civilizațional În toate cazurile prezentate, dar în moduri diferite și în situații interactive diferite, este vorba de a condiționa selecția comunicării în așa fel încât să poată servi atât ca instrument motivațional, cât și să determine suficient consecințele opțiunilor alese selectiv Se poate fi de acord sau dezacord cu conceptul lui Luhmann, dar este greu de nega că acesta vizează reprezentarea unei noi realități sociale cu care avem de-a face din ce în ce mai mult, care ne surprinde și ne constituie din ce în ce mai mult Cu toate acestea, după cum am observat, în prezent noua realitate socială este combinată cu tendințele și realitatea socială tradițională Care nu poate decât să creeze o varietate de tensiuni și probleme Dar, probabil, pentru o lungă perioadă de timp vom trăi într-o lume atât de duală, cu toate consecințele care decurg Toate acestea nu indică oare că civilizația noastră, pe de o parte, nu a atins încă "fundul prăpastiei", adică că criza globală a modernității nu a fost încă recunoscută și nu este acceptată de mintea majorității? oameni, pe de altă parte, că civilizația modernă nu a intrat încă în punctul de bifurcare, din care este posibil să alegeți una dintre alternativele de dezvoltare? O altă întrebare este dacă este posibil să sintetizezi și să înlături tendințele opuse indicate aici pe baza (cu includerea) noilor forme de socialitate și individualitate și care? Luhmann N Sozial Systeme Grundriss einer allgemeinen Theorie Frankfurt a M : Suhrkamp, C Critica acestui tablou de V Belyaev Să prezentăm în întregime argumentele lui Belyaev "O analiză a poziției lui Rozin poate fi începută de la poziția principală, strategică Se exprimă implicit, dar spune că procesele de globalizare nu sunt rezultatul răspândirii globale a noii culturi europene, ci au un sens transcultural: culturile sunt globalizate, iar nu noua intercultură liberală europeană Pe de o parte, se poate înțelege sursa unei astfel de poziții Este o proiecție directă a metodologiei științelor sociale exprimată de Rozin Conceptul de globalizare modernă este construit tocmai pe această metodologie Ar trebui să existe zone de activitate a proiectului uman care interacționează între ele, interacționează într-o varietate de moduri Deasupra lor se află procesul evoluției sociale, care va selecta forme viabile Pentru a crea o varietate de domenii de activitate a proiectului, forme sociale concurente, există un anumit proces de distrugere a formelor vechi Se ridică o întrebare cu totul legitimă: de ce nu a luat în considerare Rozin scenariul globalizării noii culturi europene? Mi se pare pentru că nu se încadrează în metodologia lui a științelor sociale Între timp, acesta este un scenariu destul de evident, care oferă multe pentru înțelegerea procesului de globalizare Pe de o parte, se încadrează perfect în scenariul globalizării tuturor culturilor care au existat până acum Pe de altă parte, face posibilă problematizarea trăsăturilor și tipului noii culturi europene De ce această cultură, globalizându-se, a produs un efect atât de gigantic încât nu a produs și nu a putut produce (anticipez o prezentare ulterioară) vreuna dintre culturile anterioare și paralele existente? Într-adevăr, de-a lungul istoriei omenirii există multe exemple de expansiuni culturale Grecia antică - campaniile lui Alexandru cel Mare - formarea lumii elenistice, expansiunea Imperiului Roman, extinderea culturilor nomade din est - marea migrație a popoarelor, extinderea culturii musulmane Aceasta este o listă a celor mai mari extinderi Lăsându-și amprenta, influența lor, niciuna nu a produs un efect global atât de crescător încât l-a produs expansiunea noii culturi europene Care este motivul? Versiunea mea a explicației este că noua cultură europeană este o cultură cu totul diferită de toate cele anterioare Putem spune că noua cultură europeană are inițial o "geometrie" internă fundamental diferită Această geometrie poate numiți-o "intercultură" Ce înseamnă? Aceasta înseamnă că strategia liberală a noii culturi europene nu presupune în structura sa o asemenea ierarhie a valorilor, care a stat la baza tuturor culturilor anterioare O catedrală gotică le poate servi drept model vizual: ascensiunea de la valorile cele mai joase, pământești, la cele mai înalte, nepământene Un model ilustrativ al culturii liberale poate servi drept metropolă, în care, printre desișul de zgârie-nori, mai jos, în unele locuri situate clădiri relativ joase - catedrale de diferite religii: creștină, musulmană, budistă și toate celelalte posibile Această imagine arată în mod clar o geometrie fundamental diferită, pe baza căreia se construiește cultura liberală De asemenea, arată caracterul intercultural al liberalismului De ce a primit cultura liberală o asemenea geometrie? Răspunsul meu este: pentru că este o provocare la adresa opoziției culturilor în sensul tradițional, pre-liberal al cuvântului Datorită "formei sale" (ierarhia valorilor de la cel mai mic la cel mai înalt), cultura tradițională este agresivă și fără compromisuri Comunitatea unor astfel de culturi este generatoare de războaie constante Armistițiul pe fronturi apare doar ca urmare a epuizării resurselor părților opuse, și nu ca urmare a unei dorințe interne de compromis Aceasta este o schemă simplistă, dar o folosesc special pentru a arăta provocarea la care strategia liberală este răspunsul Noua cultură europeană se naște în contextul războaielor religioase, al confruntării statelor naționale în curs de dezvoltare În general, liberalismul se naște în contextul confruntării sistemelor de valori obiectivate ale "formei în formă de pană", pe vârfurile cărora stă una sau alta metafizica religioasă Liberalismul trebuia să fie răspunsul la acest tip de confruntare Cum răspunde liberalismul la aceasta? O schimbare în "geometria valorii a culturii" Punând, ca prioritate, valorile existenței pământești, necesare pentru toată lumea, acceptabile pentru toată lumea, liberalismul pune bazele universale pentru socialitatea interculturală - o socialitate în care orice sisteme de valori, cu orice direcție, pot coexista Singura restricție impusă acestora este neîncălcarea sistemului de valori de bază descris Astfel, toate sistemele tradiționale de valori pot fi incluse în intercultura liberală ca formațiuni de valoare de al doilea nivel În primul rând, "valorile universale" - apoi toate celelalte Vreau să atrag atenția asupra faptului că socialitatea interculturală astfel construită este potențial o "socialitate globală" Sarcina ei și este înlăturarea opoziției culturilor - sistemele de valori ale "în formă de pană" După tot ce s-a spus, ar trebui să devină evident că extinderea noii culturi europene nu trebuie privită ca "imputarea" unui anumit sistem de valori "în formă de pană" altor culturi "în formă de pană", ci introducerea a structurilor lor "în formă de pană" în sistemul socialității interculturale liberale Strategia de globalizare a socialității interculturale liberale este consensul culturilor "în formă de pană" bazate pe valori universale Astfel înțeleasă, globalizarea nu este o mișcare simultană a tuturor culturilor către una globală, ci o expansiune la toate culturile unei culturi de un tip special - o intercultură liberală Dintr-un tip special de intercultură liberală pot fi explicate și caracteristicile strategice ale procesului de globalizare În special, strategia egalitarismului Am vorbit deja în legătură cu idealizarea numită "piață competitivă perfectă" despre strategia egalitaristă necesară pentru menținerea unei astfel de piețe: este necesar ca agenții pieței să fie suficient de mici în raport cu piața în ansamblu și suficient de separați unul de altul astfel încât să nu poată influența situația pieței în ansamblu, astfel încât legile pieței să domine Același lucru se poate spune despre puterea interculturii valorilor universale Este cu atât mai posibil, cu cât domină strategia egalitaristă, cu atât culturile tradiționale sunt mai atomizate din interior Globalizarea implică o "revoluție egalitară mondială" În esență, aceasta poate fi văzută ca globalizarea procesului liberal-egalitar european Acest proces poate fi privit ca acționând sub influența a doi factori principali: izolarea individului, începută în Renaștere, și acțiunea ideologiei liberale, care, pentru implementarea sa, implică distrugerea egalitară a formațiunilor socioculturale care împiedică formarea unui câmp universal de "valori umane universale" DE CE ROSIN NU CONSIDERĂ GLOBALIZAREA CA O EXTINDERE A LUMII BURGEZE LIBERALE Mi se pare că Rozin, în aprecierile sale asupra proceselor de globalizare, subliniază implicit procesele asociate liberalizării, lăsând deoparte orice altceva Și se dovedește, în mod paradoxal, pentru că Rozin nu consideră procesul de globalizare ca fiind globalizarea culturii liberale Din această cauză, latura fenomenologică a globalizării nu devine fenomenologia unei globalizări sau ralism, ci pur și simplu fenomenologia globalizării, care are trăsături specifice care o deosebesc de procese similare din trecut O astfel de abordare "fenomenologică" ridică o serie de întrebări fundamentale asupra poziției lui Rozin și o serie de contradicții fundamentale în cadrul acesteia Cea mai importantă întrebare este: de ce, având o idee clară despre civilizațiile globalizante din trecut, despre expansiunea noii culturi europene fără precedent în istorie, el, totuși, nu a vrut să se dezvolte, cel puțin ca alternativă, o variantă a globalizării ca formă de expansiune a noii culturi europene? Ce înseamnă acest lucru? Dorința de a lua o poziție de cealaltă parte a "ismelor"? Dorința de a lua o anumită poziție transculturală? Dacă aceasta din urmă este adevărată, atunci poziția lui Rozin poate fi numită într-adevăr fenomenologia implicită a liberalismului Am explicat deja în detaliu de ce strategia liberală este o strategie interculturală, de ce nu este adiacentă culturilor preliberale Orice cercetător care dorește să ia o poziție de cealaltă parte a culturilor (în sensul lor tradițional) va ajunge inevitabil la frontierele liberale sau aproape liberale TEHNOGENICITATEA CA FORMA DE EXTINDERE A CULTURII LIBERALE Rozin spune că accelerarea proceselor asociate cu civilizația tehnogenă are un impact decisiv asupra "globalizării și diferențierii indivizilor culturali, care, la rândul său, duce la formarea de noi forme de socialitate" Dar ce este o "civilizație tehnogenă"? Din punctul meu de vedere, este o perspectivă tehnică și tehnologică a culturii liberale Tehnologia modernă se bazează pe știință Și știința modernă este o perspectivă cognitivă a lumii liberale valori general acceptate Printre ei, era necesar să existe valori cognitive Noua știință europeană este o valoare cognitivă atât de specifică a interculturii liberale Știința, ca "știință matematică experimentală a naturii", era genul de cunoaștere care se dezvoltă "de jos în sus", de la simplu pământesc dovezi la cunoștințe pământești, dar deja mai rafinate și mai puțin evidente Noua știință europeană a fost întotdeauna mândră și continuă să fie mândră de unitatea și dovezile sale, în relație cu alte forme cognitive A fost concepută, a fost și rămâne acea strategie cognitivă, în raport cu care se pot atribui epitetele "tot accesibil" și "tot-unificator" atât teoretic, cât și practic shachaya" (ceea ce, de exemplu, nu se poate face în raport cu religiile și filozofiile) Știința europeană modernă clasică era mândră de unitatea sa teoretică Știința non-clasică și post-non-clasică a ajuns să se mândrească cu unitatea rezultatelor sale practice Lipsa dovezilor teoretice ale straturilor lor superioare este compensată de dovezile eficacității lor practice Indiferent cât de complex și de neînțeles în teorie ar putea părea un telefon mobil modern pentru o persoană de masă, în ceea ce privește aplicabilitatea practică, este la îndemâna tuturor Același lucru se poate spune despre întregul set de tehnici și tehnologii ale lumii tehnogenice moderne O persoană cu studii medii înțelege puțin în conținutul lor teoretic, dar își folosește rezultatele practice zilnic și într-o varietate de moduri Aceasta este o altă formă a dovezilor generale ale științei care stă în spatele lor Aceasta este puterea lor unificatoare Putem spune că structurile vieții de zi cu zi în zonele dezvoltate ale lumii tehnogene constau în tehnici și tehnologii construite pe baza noii științe europene Strategia interculturală liberală trebuia logic să se dezvolte pe baza acestei infrastructuri unificatoare cognitiv-materiale Formarea, adâncirea și extinderea lumii liberale ar fi trebuit, în mod logic, să dea naștere a ceea ce se numește acum o civilizație tehnogenă Dar trebuie să ne amintim că aceasta nu este un fel de civilizație separată apropiată de cea liberală, ci că este doar unul dintre unghiurile civilizației liberale Trebuie înțeles că extinderea tehnogenității este o includere explicită sau implicită a lumii locuite în domeniul culturii liberale Un exemplu clasic de astfel de includere pentru mine este logica formării și declinului imperiului sovietic, logica dezvoltării socialității și tehnogenității sale Industrializarea forțată a anilor poate fi considerată începutul includerii URSS în logica tehnogenității S-ar părea, ce legătură are asta cu liberalismul? Dar trebuie să înțelegem că orice creativitate: științifică, inginerească - oricare ar fi, implică "fundații liberale", libertatea relativă a individului Desigur, strategia de industrializare, complexul militar-industrial a creat o ordine socială grandioasă, dar nu a putut fi realizată decât prin creativitate științifică și inginerească - și deci prin crearea unor zone locale de liberalizare Acest lucru nu ar fi putut fi făcut doar pe baza totalitarismului, prin constrângere Poți fi forțat la muncă primitivă, dar nu și la creativitate Acest lucru a devenit deosebit de clar în a doua jumătate a anilor ' , când intrarea în era atomică și spațială a rachetelor, pe- vremea rece în continuă schimbare, urmată de o cursă a înarmărilor, a cerut o intensificare bruscă a creativității științifice și inginerești Au început să fie create "orașe ale științei" - zone chiar mai evidente de liberalizare Chiar și trăgând în depărtare doar această linie a rivalității științifice și tehnologice, ar fi posibil să se prezică transformarea URSS dintr-o țară socialistă într-una liberală Dar s-a adăugat un alt factor fundamental care a conectat tehnogenitatea cu socialitatea Într-o societate liberală, rezultatele tehnogenității, în orice domeniu s-au născut, s-au revărsat în sfera pieței civile, s-au contopit în structurile vieții de zi cu zi și au creat trambulină pentru dezvoltarea socialității, sporind puterea tehnogenică internă a societății Nu a fost cazul în URSS și, dacă a fost, a fost prea insuficient URSS exista sub forma unei regiuni interioare subdezvoltate din punct de vedere tehnologic și social, înconjurată de un înveliș militar-industrial foarte dezvoltat din punct de vedere tehnologic Odată cu dezvoltarea cursei înarmărilor, din ce în ce mai multe resurse interne au trebuit să curgă în carcasă Acest lucru a transformat țara într-un balon de săpun care amenința să izbucnească Perestroika și liberalizarea directă ulterioară reprezintă izbucnirea bulei Rezumând, putem spune că URSS era condamnată deja în etapa de industrializare a anilor TEHNOGENICITATEA CA FORMA DE "TÂRG ȘI DEGRADAREA JURIDICĂ A DUHULUI UMĂ" Noua tehnogenitate europeană ar trebui considerată drept rezultatul "aterizării" noului om european, rezultatul "o umilire justă și legitimă a spiritului uman" Pentru a rezolva radical problema confruntării dintre culturi, religii, filozofii - orientări metafizice, obiectivate în diverse corpuri sociale, este necesar să slăbim spiritul uman și să încercăm să-l unim pe această bază Coborând activitatea umană la un nivel extrem de apropiat de realitatea pământească, formalizând strategia cognitivă a acestui nivel ca "științe naturale matematice experimentale", Noua cultură europeană a creat un focus special al creativității umane, care se numește acum științific și tehnic Acesta este atât un canal specific pentru obiectivarea spiritului uman, care se numește tehnogenitate, cât și un sistem special al acestor obiectivări, care se numește civilizație tehnogenă Acesta este ceea ce a permis noii culturi europene să-și facă expansiunea globală și ireversibilă Puterea armelor și a "mărfurilor ieftine" este rezultatul componentei tehnogenice a lumii burgheze Împreună ei a creat posibilitatea extinderii globale și "imputarii" noilor valori europene statelor altor culturi Sistemul de noi valori europene a făcut posibilă lupta pentru zone de influență mondială A devenit baza războaielor mondiale, cursei înarmărilor și rivalităților tehnice și tehnologice în general Rozin este înclinat să ia în considerare tehnogenitatea ca urmare a implementării proiectului "cucerirea naturii" Îmi propun să privim tehnogenitatea într-un mod diferit, ca rezultat al noilor proiecte europene de "cucerire a omului" lansate de Reforma Reforma a fost unul dintre cele mai mari proiecte de acest tip din Europa și a lăsat în urmă "spiritul capitalismului" - un accent etic pe activitatea profesională pământească ca valoare a unei ordini spirituale Extinderea lumii spirituale a însemnat, printre altele, extinderea "activității de afaceri" pământești Produsul secundar a fost să fie o transformare în continuă expansiune a realității pământești Drept urmare, protestantismul a deschis calea cuceririi omului prin transformarea realității pământești - natura TEHNOGENICITATEA CA REZULTAT AL STRATEGIEI PIEȚEI SOCIALE ȘI AL LIBERALISMULUI Pe de altă parte, tehnogenitatea poate fi văzută ca un rezultat al strategiei de piață socială a liberalismului O persoană eliberată personal și îndreptată către realitatea pământească are nevoie de socialitate de un tip special ca modalitate de a face constructivă coexistența unor oameni liberi, dar egoiști din fire Piața cu "mâna sa invizibilă" devine o socialitate de acest tip În curs de dezvoltare, strategia de piață până în a doua jumătate a secolului al XIX-lea devine "științe sociale matematice experimentale și științe sociale" Într-o formă obiectivată, arată ca un sistem de tehnologii sociale Aceasta este, ca să spunem așa, tehnogenitatea socială În plus, competitivitatea pe piața de bunuri și servicii terestre implică desfășurarea constantă a stratului tehnic și tehnologic al producției de bunuri și servicii și însuși conținutul bunurilor și serviciilor Aceasta este tehnogenitatea internă a culturii liberale Culturile iliberale nu implică acest tip de tehnogenitate URSS, de exemplu, în ciuda poziției unei puteri avansate din punct de vedere tehnologic, rezistând concurenței tehnico-tehnologice cu Occidentul, chiar depășind-o în unii indicatori, cu toate acestea, pierdea serios în tehnogenitatea socială și internă Konku tehnogenitatea închiriabilă a URSS acumulată în carcasa militaro-industrială și demonstrativ-tehnică Acest lucru se arată foarte bine în filmul lui Herman Jr "Soldatul de hârtie" Este prezentată implementarea descoperirii URSS în industria spațială În același timp, contextul de viață din viața de zi cu zi a celor care au realizat această descoperire se arată ca fiind complet incomparabil cu proiectul în derulare În depărtare, o rachetă decolează cu primul astronaut de pe Pământ, iar în prim-plan este un deșert aproape neatins, cu barăci, bălți și subdezvoltarea locuitorilor săi Văd asta ca pe o metaforă a construcției socio-culturale a URSS Toate realizările cele mai înalte ale tehnogenității sale erau legate fie de complexul militar-industrial, fie de liniile pe care s-a desfășurat competiția tehnogenică cu Occidentul, adică aveau un caracter exterior, demonstrativ Pentru implementarea strategiilor sociale totalitar-autoritare interne, în general, nu era nevoie de tehnogenitate Apogeul totalitarismului a venit în epoca lui Stalin, când URSS nu era încă o superputere creată de om, capabilă să reziste unei curse înarmărilor Tehnogenitatea socială și internă a liberalismului, combinată pe alocuri cu "spiritul capitalismului" protestant, care poartă și serioase intenții tehnogenice, face din cultura capitalistă liberală centrele lumii tehnogenice, generatoarea ei Rozin crede că originile tehnogenității sunt proiectul social al "cuceririi naturii" Însă proiectul "cuceririi naturii", ca aspirant la rolul de generator de tehnogenitate, născut încă din Renaștere, nu are nici un motor social Renașterea a dat naștere unui număr de proiecte utopice Dar ei nu aveau motoarele socioculturale care să-i alimenteze Proiectul de "cucerire a naturii" poate fi adăugat și la o serie de aceste proiecte Are o semnificație culturală, dar din punct de vedere al implementării, "atârnă în aer" Dar când vorbesc despre "spiritul capitalismului" protestant, despre tipurile de tehnogenitate internă a liberalismului, vorbesc despre motoarele care, având scopuri socioculturale, au creat un mediu tehnogen ca modalitate de implementare La aceasta putem adăuga că latura tehnogenă a lumii liberal-capitaliste, fiind obiectivată, instituţionalizată, a trebuit să se transforme într-o realitate relativ autonomă, care se dezvoltă aproape automat după logica care i se dă În acest sens, trebuia să "suge oamenii în sine", să-i facă funcționarii săi, să creeze tehnogenitatea ca "sol natural" al existenței lor CONTRADICȚII ÎN POZIȚIA LUI ROZIN CU PRIVIRE LA GLOBALIZARE Să presupunem că poziţia lui Rozin este aproape de liberală Dar există contradicții fundamentale în partea de conținut a poziției sale În primul rând, ele vizează relația cu ierarhia ontologică a socialității, sau mai degrabă absența unei astfel de relații Prin ierarhie ontologică înțeleg ierarhia realităților legate de esența colectiv-individuală a unei persoane, pornind de la baza materială și biologică a vieții, trecând prin formele de "reproducție umană" de bază și urcând la diverse straturi valori-simbolice Ierarhia descrisă are caracterul unei piramide ontologice, în care fiecare strat subiacent stă la baza existenței tuturor celor de deasupra Îndepărtăm stratul material-biologic - condamnăm tot ce se află deasupra inexistenței Îndepărtăm stratul de reproducere de bază a vieții într-o zonă socio-culturală - avem o prăbușire a intențiilor valoric-simbolice create de această zonă Când D Reuth vorbește despre colapsul potențial al civilizației europene din cauza distrugerii nivelului său "pro-creație", el vorbește despre ceea ce am numit ierarhia ontologică a socialității Acum să vedem cum se ocupă Rozin cu lumile valori-simbolice Pentru el, principalul motor al globalizării este expansiunea și aprofundarea tehnogenității Aceasta duce la crearea de noi forme de socialitate Există o tranziție către noi forme de activitate economică, crearea de noi instituții sociale și noi forme de socialitate Ca exemplu al acestora din urmă, Rozin citează: "comunități de rețea", "metaculturi" și "corporații internaționale" Rozin vorbește despre apariția din a doua jumătate a secolului XX a "superorganismelor vieții sociale": "metaculturi politice", "metaculturi economice regionale", "metaculturi confesionale" și un singur spațiu social al Pământului ("metacultură planetară") De remarcat că lista de metaculturi prezentată descrie logica internă a interculturii liberale "Metacultura planetară" corespunde celei mai liberale interculturi "Metaculturi politice" corespund partidelor politice "Metaculturi confesionale" corespund organizațiilor religioase cu conținut foarte diferit, limitate de drepturile societății civile "Meta economice regionale culturilor" corespund structurilor economice regionale ale unei societăţi liberale Dacă acordați atenție acestui lucru, globalizarea va deveni imediat nu un fel de proces general de formare a metaculturii, ci actualizarea acelor potențiale de liberalizare globală care au fost stabilite de colonizarea europeană la scară mondială, realizată încă de la început al secolului al XVI-lea Noua lume liberal-burgheză europeană "imputată" aproape tuturor celorlalte state, indiferent de culturile lor, de valorile lor de bază, suficiente pentru a deveni germenii liberalismului și burghezismului globalizator Până la jumătatea secolului al XX-lea, logica colonizării nu a permis coloniilor să devină agenți independenți ai interculturii liberal-burgheze globale De la mijlocul secolului al XX-lea, când a avut loc procesul de decolonizare, când țările industrializate însele au trecut la o logică diferită de interacțiune cu fostele lor colonii, au început să răsară activ semințele "liberalismului mondial" și "burghezismului mondial" La aceasta s-a opus tabăra țărilor socialiste Dar s-a păstrat în mare măsură pe rolul organizator autoritar al URSS Iar URSS însăși, implicându-se inevitabil în cursa înarmărilor și în rivalitatea tehnică și tehnologică cu Occidentul, a crescut în ea însăși germenii liberalismului și burghezității În plus, a fost inclus în diviziunea capitalistă mondială a muncii După criza petrolului din anii , URSS a mizat pe resursele sale petroliere și a început, de fapt, să-și asume logica unei țări care era un apendice al materiilor prime Prăbușirea URSS a făcut acest proces mai evident În Rusia post-sovietică, se poate spune că au răsărit lăstarii liberalismului și burghezității, semănați implicit în anii sovietici Toate cele de mai sus pot fi rezumate după cum urmează Nu există un proces global de pliere a metaculturii - există un proces de globalizare a interculturii liberale Procesul de globalizare, început în a doua jumătate a secolului XX, devenit incontestabil după prăbușirea lagărului socialist, este rezultatul mugurilor de liberalism și burghezie semănate de noua colonizare mondială europeană și rezultatul necontestării -tarile colonizate fiind atrase in logica existentei dupa regulile capitaliste liberale De ce nu vrea Rozin să urmeze această logică de a lua în considerare globalizarea? Pentru că, din punctul său de vedere, un nou "meta-proiect social" se conturează acum pe scena mondială, spre deosebire de "meta-proiectul modern" Noul "meta-proiect social" conține următoarele intenții: conservarea vieții pe pământ, dezvoltarea în siguranță, menținerea diversității naturale, culturale și personale diversitatea (diversitatea) și cooperarea, contribuind la formarea unei noi civilizații, a unei noi morale, a unor noi forme de viață și de gândire Deși Rozin pune la îndoială realitatea acestui meta-proiect și puterea lui, totuși, chiar și pentru construcția ipotetică a unui astfel de meta-proiect, este necesară desfășurarea întregii metodologii a realității sociale pe care Rozin o desfășoară Este necesar să se separe logica formării metaproiectelor "aici și acum" de logica realității, care trebuie să părăsească stadiul istoric ("metaproiect modern") Globalizarea ar trebui făcută nu prin extinderea acestui metaproiect, ci prin înlocuirea lui cu un alt metaproiect Acesta este ceea ce obține Rosin ca rezultat În același timp, Rozin nu vede sau nu vrea să vadă că "metaproiectul modern" nu este deloc descris de suma proiectelor: "stăpânirea naturii", "iluminarea" și "crearea unei societăți a bunăstării" "Metaproiectul modern" sau metaproiectul liberal-burghez, așa cum l-aș numi, are o logică diferită, pe care am descris-o deja În raport cu această logică, intențiile "noului metaproiect" arată ca tendințe contraculturale care există mai mult în negare decât invers De exemplu, intenția de "a păstra viața pe pământ" este mult mai mult construită nu în mod pozitiv, ci în negare a strategiei liberal-burgheze care amenință Pământul cu o catastrofă globală de mediu și provocată de om Același lucru este valabil și pentru "dezvoltarea în siguranță", "menținerea diversității naturale, culturale și personale" și altele asemenea Întregul grup de intenții poate fi numit "anti-globalist" Din nou, ținând cont de faptul că globalizarea este un proces de expansiune și dezvoltare a unei interculturi liberal-burgheze Ca intenții "antiglobaliste", contraculturale, aceste intenții sunt chiar mai discutabile decât în rutina metodologică a lui Rozin (Acesta este un alt unghi care arată metodologia sa de socialitate ca o modalitate de a transforma anumite intenții contraculturale în unele metaculturale, mutându-le dintr-o poziție "dedesubt" într-o poziție "de sus" ) Ca contraculturale, aceste intenții se pot dizolva în liberal- lume burgheza ca altele care existau deja contine intentii contraculturale De exemplu, precum cele exprimate prin cuvintele: "hippie", "rock and roll", "revoluție sexuală" Intercultura liberal-burgheză, în geometria ei internă, este destinată, printre altele, transformării intențiilor contraculturale în intenții locale de sine Ea a făcut o astfel de transformare cu "hippie", "rock and roll", "revoluție sexuală" Transformări similare, mult mai devreme, ea a făcut cu intenții religioase de altă natură, care, potrivit orientarea sa contraculturală este mai radicală decât cele trei de mai sus Dacă privim în acest fel intențiile contraculturale anti-globalizare, atunci există un pesimism serios cu privire la perspectivele lor Dar poate că acest pesimism este mai bun decât "optimismul metodologic" al lui Rozin Pesimismul face posibil să privim "aici și acum" mai realist Apropo, aici se poate aprecia denumirea monografiei colective - "Filosofia managementului" (vorbim despre o carte scrisă împreună cu L G Golubkova - V R ) - sub care Rozin își plasează metodologia de socialitate Dacă considerăm globalizarea ca o expansiune a lumii liberal-burgheze, atunci este greu să-i opunem ceva sub denumirea de "filozofie a managementului" Titlurile "spre o revoluție socio-culturală globală", "împotriva globalizării liberal-burgheze" și altele asemenea sunt mult mai potrivite Ele problematizează amploarea întorsăturii propuse, natura globală a reevaluării valorilor, gravitatea conflictului cu inerția unei interculturi în vârful puterii mondiale Dacă considerăm că "metaproiectul modern" a supraviețuit, atunci sintagma "filozofia managementului" arată destul de bine atitudinea față de "noul metaproiect social" care se formează, trebuie doar "dirijat" În acest moment, se poate indica un alt factor important care stabilește poziția lui Rozin Aceasta este dorința lui de evoluționism, dorința lui de a evita "metodologic" situațiile revoluționare, revoluțiile, războaiele civile asociate acestora În acest scop, Rozin introduce "evoluția formelor de socialitate" la nivelul ultim al realității sociale Pentru a face acest lucru, el spune că "metaproiectul modern" și-a supraviețuit și în locul său se formează un nou metaproiect social Este posibilă o astfel de evoluție? Prin interpretarea imaginilor adecvate ale istoriei, se pot găsi atât "pentru", cât și "împotrivă" Principalul lucru este că dorința lui Rozin de a stabili natura evolutivă a metadezvoltării sociale este evidentă Setați-o ca o "realitate obiectivă", independentă de activitatea de proiectare a unei persoane O persoană creează proiecte, dar toate proiectele în cele din urmă se epuizează și sunt inevitabil înlocuite cu altele noi Aceasta este legea evacuării naturii socio-istorice a omului Cel mai interesant este că această lege, pe care Rozin o introduce implicit, pe care nu o numește lege, este comparabilă în funcționalitatea metodologică cu legile socio-istorice ale marxismului, a cărei introducere Rozin o critică separat atunci când își fundamentează metoda de științe sociale Diferența fundamentală dintre legile socio-istorice ale marxismului și cea pe care Rozin le introduce este că marxismul vrea revoluționism și este declarat de legile corespunzătoare, în timp ce Rozin evită acest revoluționism și își consolidează "legislativ" evitarea Dar paradoxul este că el face același lucru pentru care îl critică pe Marx Neputând să dea altfel intenției sale o forță irezistibilă, o face la nivelul teoriei legi "naturale" Cum se raportează atunci la afirmația lui Rozin că este imposibil să se combine strategiile umanitare și cele ale științelor naturale în metodologia științelor sociale? Se dovedește că nu numai că este posibil Se pare că însuși Rozin face acest lucru imediat după ce a negat o astfel de posibilitate Acest lucru ar trebui să arate încă o dată că metodologia este stabilită de provocarea vieții la care răspunde această metodologie Indiferent spre ce realitate se îndrepta ea Dacă un teoretician dorește ca ceva să aibă o putere irezistibilă, el face din asta o lege în teoria sa Chiar dacă nu-i spune lege Să revenim la întrebarea inițială: care este procesul globalizării și ce legătură are el cu "ismele"? Pentru Golubkova și Rozin, procesul de globalizare este mai mult despre formarea de noi "identități culturale", care sunt zone creative din care trebuie să crească un viitor pozitiv Nu există aici "isme" predeterminate, ceea ce înseamnă că nu există nicio logică care ar putea limita sau dirija procesul de globalizare într-o direcție prestabilită Ce se întâmplă dacă nu? Dacă globalizarea nu este o gobalizare "în general", ci o globalizare a unei anumite interculturi - liberal-burgheze Există motive întemeiate pentru aceasta Să ne punem o întrebare: ar intra culturile existente în procesele de globalizare de astăzi dacă nu ar exista altele europene noi? dau un raspuns negativ Noua cultură europeană, pe lângă faptul că este o expansivă fără precedent, iar de la sfârșitul secolului al XV-lea urmărește constant o politică externă de colonizare a restului lumii, și-a "imputat" valorile în cea mai mare parte a lumii, a avut specific, fără precedent în istorie, modalităţi de a-şi urma politica Aceasta este puterea sa productivă de neegalat din punct de vedere tehnologic Marx spunea că mărfurile ieftine distrug economia unei țări colonizate mai mult decât tunurile Dar armele au avut și au încă semnificația lor definitorie Cursa modernă a înarmărilor care însoțește dezvoltarea tehnologică a lumii este Este o consecință a răspândirii culturii liberale, care a purtat cu ea un anumit tip specific de cunoștințe și tipul de practici asociate acesteia Dacă ne gândim cu atenție, trebuie să ajungem la concluzia că războaiele mondiale din secolul XX nu ar fi fost posibile fără o nouă cultură europeană Culturile non-europene nu ar putea crea o asemenea putere științifică și tehnologică dacă nu ar purta în sine "mentalitatea" culturii liberal-burgheze Comunitatea altor culturi nu a putut crea tipul de războaie pe care le-au avut războaiele mondiale din secolul XX: lupta pentru redistribuirea resurselor mondiale, lupta sistemelor ideologice globale derivate din situații create de lumea liberal-burgheză Se poate spune că noua cultură europeană a arat lumile altor culturi, construindu-le în diverse moduri "pentru sine" Puterea tehnogenă și, prin urmare, militară a noii zone culturale europene în acest sens a devenit din ce în ce mai irezistibilă Culturile non-europene ar putea să nu-și dorească un contact atât de apropiat cu Europa Dar nu au avut de ales Imperialismul agresiv al Europei i-a obligat să accepte regulile de joc europene, măcar pentru a nu deveni state dependente Acest lucru este valabil atât din punct de vedere geopolitic, cât și din punct de vedere economic Chiar și țările socialiste care s-au protejat cu tot felul de "perdele de fier", acceptând logica existenței într-un mediu tehnogen agresiv, au fost nevoite să se industrializeze într-un ritm accelerat Încercând să câștige competiția tehnică și tehnologică cu țările occidentale, aceștia și-au asumat regulile jocului, deja stabilite înainte de civilizația liberal-tehnologică, din care făceau parte Deci, dacă acceptăm că procesele actuale de globalizare sunt rezultatul "imputarii" culturii liberal-burgheze în întreaga lume, atunci ce rezultă din aceasta în raport cu cultura corporativă? În sens general, aceasta înseamnă că noii "indivizi culturali" sunt produse ale culturii liberal-burgheze și, în acest sens, nu o pot depăși Este logic să considerăm procesele de "umanizare" care au loc în companiile și corporațiile moderne ca având loc în primul rând în logica concurenței pe piață, care este o instituție socială fundamentală a liberalismului Rozin, citând exemplul proceselor de umanizare de la KPMG Olanda, a arătat imperceptibil că acest lucru a fost cauzat de logica concurențială, că umanizarea s-a dovedit a fi mai mult un mijloc decât un scop, că dacă această companie nu avea probleme competitive, problema umanizării interne , cel mai probabil, chiar nu s-ar ridica Ceea ce se întâmplă în raport cu evoluția metodologiei de construire corporativă poate fi comparat cu ceea ce s-a întâmplat și se întâmplă cu evoluția metodologiei științei În ciuda tuturor proiectelor metodologice care vizează, printre altele, umanizarea tradiției științifice, aceasta nu se transformă în ceva opus Într-o măsură și mai mare, devine un furnizor de "cunoștințe obiective" pentru cultura tehnogenă De ce tradiția științifică nu ar trebui să devină cu mult timp în urmă un generator al unui nou tip de cunoaștere care se află de cealaltă parte a tehnogenității? Pentru că legătura sa cu tehnogenitatea este mult mai fundamentală decât își imaginează oamenii de știință Speranțele pentru cultura corporativă a lui Golubkova și Rozin sunt una dintre direcțiile strategice pentru depășirea capitalismului, care este dezvoltat activ de ideologii liberali Prima direcție se referă la speranța pentru o societate globală în rețea, o societate informațională, care trebuie să depășească capitalismul printr-un tip special de egalitarism Un exemplu izbitor de implementare a acestei direcții este poziția lui M Castells În "Era Informației", se construiește un proiect pentru "societatea de rețea" a viitorului, cu o "economie de rețea" și "întreprinderi de rețea" Proiectul său este alimentat de speranța ca procese de auto-organizare să fie puse în mișcare, eliberate din captivitate prin crearea unor infrastructuri de comunicații globale A doua direcție, după cum arată exemplul autorilor analizați, se bazează pe dezvoltarea unei culturi corporative, care trebuie să depășească capitalismul și să meargă către un "nou proiect social" Golubkova și Rozin au atitudini diferite față de aceste zone Dacă în ceea ce privește dezvoltarea corporatismului ei sunt destul de unanimi, atunci în ceea ce privește depășirea capitalismului "de jos" nu există nicio unitate între ei Golubkova se exprimă destul de clar cu privire la imposibilitatea de a ajunge la "noua societate" prin structurile de rețea globale Ea îi trimite la un nivel în care, prin definiție, nu există nicio posibilitate de auto-dezvoltare și auto-guvernare semnificative Rozin este mai blând în privința depășirii capitalismului "de jos" Oferă o cale în mare măsură ezoteric de "navigație spirituală"" Din moment ce am acceptat critica lui Belyaev la originile formării noii culturi europene, evident, trebuie să accept și această critică Dar fac asta cu o inimă ușoară, pentru că obiecțiile și reconstrucția lui Belyaev fac imaginea modernității mai voluminoasă și mai voluminoasă Belyaev V A Filosofia managementului între teoria managementului și filosofia culturii M , S - corect Vadim Belyaev a studiat cu mine și, în acest caz, a putut analiza megatendințele timpului nostru mai corect decât mine Să considerăm, așadar, că analiza lui este, parcă, propria mea critică Și dacă da, trebuie acceptat Ce rezultă din această analiză? În primul rând, ce contribuie componenta religioasă sau ezoterică la raționalitate (idei de etică protestantă, "ezoterism laic" etc ) În al doilea rând, că, într-adevăr, în timp ce lucram pentru un nou metaproiect social, am dat o interpretare părtinitoare și eronată a originilor și forțelor motrice ale globalizării Un singur moment mă poate justifica: dacă, de fapt, civilizația liberal-burgheză s-a epuizat complet, iar noi suntem prezenți la formarea unei noi civilizații Desigur, există o criză a formațiunii liberal-burgheze, capitaliste, însă nimeni nu a dovedit că imunitatea și forța ei au fost epuizate Îl înțeleg Dar, ca culturolog, știu că până acum toate civilizațiile au ajuns la sfârșit și altele au ajuns să le ia locul Și ca filozof, de orientare umanitară, a sperat că sfârșitul culturii liberal-burgheze este aproape și, prin urmare, este necesar să se lucreze la un nou meta-proiect Dacă acceptăm versiunea lui Belyaev, atunci mă înșel clar Capitolul șapte CULTURA ȘI MENTALITATEA RUSĂ Câteva caracteristici ale dezvoltării istorice a culturii ruse I V Kondakov și G M Ponomoreva indică faptul că cercetătorii culturii ruse, explicând trăsăturile și etapele sale de formare, de regulă, analizează totalitatea "anumiți factori care au determinat originalitatea traseului cultural al Rusiei Acești factori includ: - specificul dominantei geopolitice asociate cu vastitatea pământurilor recolonizate de slavi, lipsa de fertilitate a acestora din urmă, dificultățile cultivării lor; - diversitatea materialului etnic (substrat): teritoriul pe care s-a format ulterior statul rus era locuit de peste de triburi; - toleranta religioasa in prezenta unui numar mare de credinte si a ritmului lent de crestinare; - o pronunțată dominantă religios-statală, care a fost asociată cu particularitățile mecanismelor de consolidare național-statală și culturală; - natura puterii, metodele și consecințele înrobirii rataiului liber; - împrumuturi, influenţe culturale în istoria Rusiei" Trăsăturile exterioare ale formării culturii ruse sunt binecunoscute: formarea puterii țariste și a statului moscovit, strângerea de pământuri, integrarea bisericii și a statului, formarea moșiilor (boieri, iobagi și țărani, slujitori ai țarului) , mai târziu nobilimea), consolidarea țăranilor, formarea unei economii de subzistență și comunală etc La prima vedere, cultura rusă a acestei perioade seamănă cu cultura "Regatelor Antice" (Egiptul Antic, regatul sumero-babilonian) , India antică și China) Regatele acestei culturi s-au bazat pe aceste două instituții (religia și puterea statului) și aveau Kondakov M V , Ponomareva G M Eseuri despre istoria culturii mondiale M , S organizarea cuvintelor Apropo, scenariile culturale au fost similare În cultura regatelor antice, conducătorul (regele, faraonul) era înțeles ca un zeu viu, se credea că zeii, sacrificându-și sângele, au creat lumea și oamenii și, prin urmare, oamenii trebuiau să acționeze împreună cu zeii și să respecte legile pe care acesta din urmă le-a stabilit Dar țarii ruși, începând din secolele XVII-XVII, erau considerați unși de Dumnezeu (de exemplu, Ivan cel Groaznic susținea că nu este un rus, ci un descendent al împăratului divin Augustus) În același timp, Biserica Ortodoxă a inspirat că toți oamenii sunt slujitori ai lui Dumnezeu, că Dumnezeu a creat lumea și oamenii, stabilind legi și ordine pe care toți creștinii trebuie să le respecte cu strictețe Dar la o examinare mai atentă, există diferențe semnificative Religia culturii regatelor antice nu este doar politeism, ci și o înțelegere fundamental diferită a zeilor Scopul principal al zeilor lumii antice, indiferenți față de moralitate, era acela de a consolida anumite funcții sociale, de a le conferi un sens social De exemplu, unii zei au consacrat și au menținut ordinea (zeii babilonieni ai statului, orașele și cartierele), alte instituții familiale (zei și zeițe personale în Babilon), alții - activități profesionale (Hephaestus, Demeter, Hermes în Grecia Antică sau zeul lui cărămizi în Babilon), al patrulea - publice și ritualuri și activități economice etc În acest sens, nici zeii supremi, de exemplu, Zeus, nu puteau invada sferele și zonele vieții care aparțineau altor zei Spre deosebire de opiniile antice, Dumnezeul creștin este o persoană morală și un fel de autocrat; nu numai slujitorii și oștirile lui cerești (îngeri, arhangheli, serafimi, tronuri etc ) îi sunt subordonați direct, ci și fiecare persoană, începând cu de la rege, terminând cu ultimul cerșetor Ca personalitate morală, Creatorul acționează pentru fiecare creștin ca "ideal al umanității" (expresia lui F M Dostoievski), ca "autocrat", Dumnezeu trebuie să evoce frică și venerație sacră Dar în tradiția ortodoxă, Dumnezeul creștin este și "Tatăl Ceresc", ceea ce presupune nu numai sentimente filiale și evlavie, ci și supunere necondiționată Întrucât țarul rus era considerat unsul lui Dumnezeu și exercita efectiv puterea supremă în stat, caracteristicile i-au fost transferate automat, raportând, de fapt, la Dumnezeul ortodox, în primul rând cele două principale - deținătorul puterii absolute și cel principiul moral Se știe că deja în primele etape ale formării culturii ruse a existat o atitudine față de colonizarea pământurilor și popoarelor din jur Ea a fost determinată de mai mulți factori: metode puternice de consolidare socială, caracterul universal al viziunii ortodoxe asupra lumii, care a influențat semnificativ atitudinile statului, subdezvoltarea sentimentului de patrie mică, teritorii vaste care fie au născut puțin, fie au fost cultural nedezvoltate Un aspect important al formării culturii ruse a fost formarea (construirea) statului ca instituție socială În același timp, în secolul al XVI-lea, au fost propuse ca principale principiile managementului (managementului) aparatului centralizat, delegarea locală a puterii de stat către persoane devotate personal țarului, precum și reprezentarea limitată a patrimoniului "L V Cherepnin identifică două domenii principale ale construcției statului și ideologia juridică și politică corespunzătoare: ) reformele realizate de Aleasa Rada si care presupun dezvoltarea principiului "imbinarii institutiilor aparatului prikaz cu organizarea reprezentarii clasei in centru si in teren" Acest ideal socio-politic este dezvoltat de Maxim Grek, Zinovy Otensky, I Peresvetov, A Kurbsky, I Timofeev și alții; ) politica directă a lui Ivan al IV-lea, care a căutat să concentreze toată puterea în mâinile sale și să justifice legitimitatea unei monarhii nelimitate Ivan cel Groaznic își expune teoria politică în Epistolele sale către Kurbsky și alții El ridică o genealogie a prinților ruși "de la Augustus Cezar și fratele său Prus până la Rurik și prinții Kieveni Originea divină a țarilor ruși, potrivit lui Ivan cel Groaznic, justifică prerogativele nelimitate ale puterii regale: țarul nu trebuie să fie legat de nimeni și nimic în acțiunile sale; nu este responsabil pentru faptele sale în fața supușilor săi, ci numai în fața lui Dumnezeu și, prin urmare, este mai presus de lege și chiar dacă acționează nedrept, este doar un păcat, nu o crimă Cherepnin L V Formarea unui stat centralizat sub aspect istoric comparat (secolele XV -XV ) Și întrebări de metodologia cercetării istorice: (eșantioane teoretice, studii de feudalism) M , S ); Zolotukhina N M , Tolstopyatenko G P Istoria gândirii politice și juridice în Rusia în secolele XI - începutul secolului al XVII-lea S Zolotukhina N M , Tolstopyatenko G P Istoria gândirii politice și juridice în Rusia în secolele XI - începutul secolelor XV S Dimpotrivă, majoritatea gânditorilor ruși, începând cu Maxim Grecul, care a condus cititorul la ideea fatalității guvernului unic al statului, terminând cu Andrei Kurbsky și Ivan Timofeev, au încercat să arate că țarul în activitățile ar trebui să se bazeze pe consilii (de orașe, boieri, reprezentanți ai diverselor moșii), precum și să respecte legea, acționând ca garant al acesteia Cu toate acestea, nu această tendință "democratică" a câștigat, ci alta - principalele instituții de putere din cultura rusă în curs de dezvoltare s-au bazat din ce în ce mai mult pe forța și despotismul de tip est De exemplu, masacrele lui Ivan cel Groaznic urmăreau nu numai scopul de a întări puterea regală, ci și suprimarea oricărei disidențe și crearea unei atmosfere de frică în care puterea absolută a autocratului nu a mai întâlnit nicio rezistență "Termenul "furtună" în Ivan al IV-lea înseamnă intimidarea subiecților Mai mult, el își justifică dreptul de a judeca și pedepsi nu numai pentru fapte, ci și pentru gânduri Luați pentru comparație Europa medievală și chiar o perioadă anterioară Ce vedem? În Europa, există o luptă pentru putere între papi și regi Ce scrie despre asta G Berman "A început un conflict prelungit între autoritățile seculare și biserică, care nu s-a limitat doar la scrisori: au fost folosite arme, blesteme și excomunicare De exemplu, Ioan de Salisbury, în tratatul său anti-papă Norman Anonim, scrie că atât "demnitatea regală a lui Hristos, cât și sfințenia sa sunt transmise direct regilor prin încoronare Ca vicar, există un vicar, Hristos, regele însuși este divin și este preot al poporului său Poate chiar săvârșirea sacramentelor, după încoronare - așa este tradiția în Bizanț, printre franci și anglo-saxoni - împăratul sau regele a intrat în altar și a pregătit pâine și vin pentru propria sa împărtășire Regele este, de asemenea, binefăcătorul și salvatorul poporului său, așa că poate ierta păcatele " Succesul în lupta dintre papi și regi a fost alternativ pe o parte, apoi pe cealaltă, deoarece ambele părți au avut numeroșii lor susținători, care, totuși, adesea și-au schimbat opiniile, deoarece biserica creștină era trupul lui Hristos, dar puterea seculară era sacru Drept urmare, nici papii, nici împărații nu au reușit să insiste asupra pretențiilor lor inițiale Sub Concordatul de la Worms din , împăratul a garantat că episcopii și stareții vor fi aleși în mod liber doar de către biserică și a refuzat să le atribuie simbolurile spirituale ale inelului și toiagului La rândul său, Papa a fost de acord Zolotukhina N M , Tolstopyatenko GP Istoria gândirii politice și juridice în Rusia în secolele XI - începutul secolului al XVII-lea S dreptul împăratului de a fi prezent la alegeri și de a interveni acolo unde a existat o dispută Acest prim pas a fost urmat de alții, în cursul cărora biserica și autoritățile laice au delimitat treptat competențele și au definit limitele propriilor instituții Un alt rezultat important este formarea dreptului canonic și, după modelul acestuia, a dreptului unui stat laic Biserica a fost inițiatoarea schimbărilor în conflictul descris Iar condițiile erau dictate de societatea medievală, formată din multe comunități, uniuni tribale, curți de regi, mari feudali, călugări creștini și laici legați prin relații feudale, contractuale Și asta este important Fiecare comunitate și-a apărat independența Societatea europeană medievală a recunoscut egalitatea subiecților sociali, așa că nici biserica, nici autoritățile laice nu au putut câștiga conflictul De altfel, începând din secolele XI-XII, societatea medievală s-a constituit pe baza legii și a mecanismelor, amintind parțial de cele democratice Berman subliniază noul sens al legii și noile tipuri de drepturi, care, în special, au reglementat relațiile dintre posesiunile ecleziastice și seculare rivale și, de asemenea, au făcut posibil ca autoritățile seculare să implementeze în mod intenționat și programatic scopurile declarate de biserică: asigurarea păcii și justiția în jurisdicția lor Și în Rusia, începând cu Ivan cel Groaznic, există o lipsă totală de drepturi Regele decide totul singur și nu raportează nimănui, pentru nimic El poate face ce vrea cu ceilalți Rezolvarea conflictelor se face doar prin forță, plus despotism Aparent, numai asta a făcut posibilă menținerea întregului social, ca un organism mare Dacă ar fi vorba de un mic organism social, nu atât de eterogen ca structură, și plus că ar exista relații contractuale, juridice, poate că o altă soluție ar fi posibilă Este posibil în acest caz să presupunem că folosirea forței pentru rezolvarea conflictelor este o tradiție istorică în Rusia și că guvernul rus are o înclinație spre despotism? Asa pare Avem o situație în care popoare foarte diferite trăiesc pe un teritoriu vast, există diferite tipuri de cultură, inclusiv aproape arhaice, când principala modalitate de rezolvare a conflictelor este prin forță, când relațiile principale nu sunt legale În principiu, și până acum, majoritatea conflictelor din Rusia nu sunt rezolvate pe baza legii Să revenim acum la etapele formării culturii ruse Berman J Tradiția occidentală a dreptului pp - Dacă vorbim despre formele de management, atunci cultura rusă s-a caracterizat nu numai prin predominanța agriculturii de subzistență și atașarea țăranilor de pământul domnesc sau regal, ci și, pe de o parte, subdezvoltarea extremă a relațiilor economice (slab , piață integral rusească "petic", sferă îngustă a relațiilor monetare, absența legilor care să stimuleze și să susțină atât pe primul, cât și pe cel de-al doilea), iar pe de altă parte, dominația relațiilor distributive (sub formă de arbitrar absolut în relație) iobagilor si formelor mai civilizate in raport cu taranii de stat si alte segmente ale populatiei) O problemă importantă este mecanismul de adaptare la neoplasme, fără de care nicio cultură nu poate exista Vorbind de formațiuni noi, mă refer la o varietate de procese caracteristice culturii ruse: migrația și colonizarea din Occident, fuga iobagilor către pământuri libere, rezistența și revoltele țăranilor, acapararea terenurilor de graniță, adoptarea formelor occidentale de viata si management etc etc În general, toate aceste influențe pot fi împărțite în două tipuri Unii au reușit să se asimileze organic fără a încălca structura și instituțiile principale ale culturii ruse, de exemplu, începând cu domnia lui Petru I, o serie de tehnologii occidentale au fost stăpânite relativ rapid (construcții, metalurgice, în armată, în educație și știință) Altele, de exemplu, încercările de a introduce legislația europeană și procedurile judiciare în Rusia sau de a crea o opinie publică independentă de autorități sau de a disemina principiile educației în societatea rusă, nu au funcționat mult timp și au creat tensiuni mari în cultura rusă În legătură cu astfel de începuturi "anorganice", "noi" în cultura rusă, din păcate, au prevalat metode contradictorii și ineficiente de dezvoltare, deși, trebuie să admitem, aceste metode corespundeau pe deplin naturii culturii ruse La început, din obișnuință, autoritățile au încercat să suprime orice neoplasme care i-au fost incomod și, din punctul său de vedere, greșit, dar dacă nu a reușit, atunci autoritățile înseși au acționat ca un reformator, introducând din nou noi formațiuni cu forța De regulă, răspunsul natural la astfel de metode de stăpânire a noului este rezistența viguroasă la orice inovație De aici ambivalența și dualitatea culturii ruse remarcate de majoritatea istoricilor și culturologilor, care este adesea înțeleasă ca scindarea sa "Reformele lui Petru", scriu Kondakov și Ponomoreva, "au fost un proces foarte contradictoriu și ambiguu Acest lucru nu putea a fi diferit în condițiile scindării socio-culturale și religios-spirituale a țării, pe de o parte, adânc înrădăcinată în arhaismul patriarhatului și al Evului Mediu; pe de altă parte - pășind hotărât în New Age Tinerii nobili trimiși la studii în străinătate - "puii cuibului lui Petrov" (prototipul viitoarei intelectuali) - constituiau un strat extrem de subțire de reformatori educați în Europa, în mare măsură îndepărtați de modul de viață nu numai al majorității Populația rusă, dar și înstrăinată de viața clasei lor (începuturile au fost puse aici viitoare "nefondate" a raznochintsy rusești) De aici fragilitatea extremă a reformelor efectuate, reversibilitatea reformelor și imprevizibilitatea cursului evenimentelor istorice din Rusia în secolul al XVIII-lea Minoritatea absolută a "nobilimii iluminate" în principiu nu putea garanta un proces de modernizare stabil în Rusia, deoarece i s-a opus majoritatea absolută a societății ruse, care s-a poziționat pe poziții de profund tradiționalism și a respins reformele și reformatorii ca complici ai lui Antihrist (așa a fost interpretat însuși Petru I)" Începând cu secolul al XVIII-lea, elementele și centrele relațiilor capitaliste, formele de viață și managementul economic s-au conturat în plină desfășurare în Rusia Cu alte cuvinte, premisele unei alte culturi Dar doar premise, deoarece principalele instituții sociale și scenarii culturale rămân neschimbate sau evoluează lent, adaptându-se prost la schimbările tot mai mari Din punct de vedere cultural, putem vorbi despre patru procese principale ale acestei perioade Prima este formarea unor relații și forme de management capitaliste adecvate (apar o piață relativ stabilă, integral rusească și comerț cu alte țări, industria se dezvoltă într-un ritm bun, tehnologii mai moderne sunt introduse în agricultură, circulația banilor se extinde , ponderea salariaţilor este în creştere bruscă, se conturează treptat un sistem de educaţie şi formare) specialişti şi alţii) Al doilea proces este oscilațiile de pendul a atitudinilor politice ale guvernului țarist: fie țarul și guvernul iau calea reformelor, fie refuză să efectueze astfel de reforme și încearcă să se întoarcă înapoi De exemplu, A Akhiezer, Kondakov și Ponomoreva arată că în timpul domniei Ecaterinei a II-a "se formează o alianță a elitei conducătoare și spirituale a țării, apar condiții prealabile pentru transformarea juridică liberală a statului sub forma unei monarhii constituționale (a lui Catherine Kondakov I , Ponomareva G Eseuri despre istoria culturii mondiale S "Instrucțiunea" Comisiei Codului), Rusia pornește pe calea dezvoltării evolutive progresive Personalitatea Ecaterinei a II-a cu programul ei cultural și social apare din ce în ce mai clar ca un factor mediator în istoria socio-culturală a Rusiei Totuși, izbucnirea Războiului Țărănesc (o răscoală condusă de E Pugachev) a pus capăt dezvoltării oficiale a liberalismului în politica culturală a Ecaterinei: a început o luptă împotriva disidenței în persoana lui A Radișciov și N Novikov, proiectul constituțional și în mare măsură anti-iobag al lui N Panin și D Fonvizin, organizațiile masonice au fost interzise, s-a introdus cenzura" Al treilea proces este formarea, ca urmare a descompunerii societății de clasă, a unui strat mare de marginali sociali - țărani fără pământ care au părăsit satul, lumpen în orașe, moșieri ruinați, nobili sau negustori etc "O națiune", scrie K Kasyanova, "apare pe ruinele unei societăți de clasă Procesele de dezintegrare care se desfășoară în această societate în epoca Evului Mediu târziu și în timpurile moderne dau naștere unui număr mare de "renegați" sau "străini", oameni care au căzut din fostele structuri sociale stabile Mișcarea unor mase mari de oameni din sate în orașe și între orașe se intensifică Țăranii de ieri devin artizani, artizanii și negustorii își educă copiii Mulți copii de preoți primesc și o educație laică Oamenii trec de la un grup la altul adesea în mod repetat în timpul vieții Încrederea marginalilor sociali pe propria personalitate, viața "cu propria lor minte", pe de o parte, îi punea (în ceea ce privește propria lor viziune asupra lumii) la egalitate cu societatea, îi făcea pe măsura culturii (marginalul se manifesta ca cultura), pe de altă parte, a atras critici și revoluționari Într-adevăr, cine, dacă nu proscrișii, simt cu intensitate nedreptatea socială și cine, dacă nu ei, sunt înclinați să ia măsuri decisive pentru schimbarea sistemului social? De remarcat că această direcție de desfășurare a evenimentelor a fost întărită și de tradițiile rusești de soluționare în forță a problemelor sociale (conflictelor) Era de la cei marginalizați în secolul al XIX-lea ies atât raznochintsy, cât și inteligența, precum și revoluționari de diferite dungi Al patrulea proces (mai precis, mai multe procese înrudite) este caracteristic crizei culturii ruse din secolele XVIII-XIX - iesire spre Kondakov I , Ponomareva G Eseuri despre istoria culturii mondiale S Kasyanova K Despre caracterul naţional rus M , S scena socială a societății, conștientizarea crizei culturii, dezvoltarea ideilor și a programelor de reformare a vieții sociale și a statului, primele încercări de implementare a acestor idei și programe Din punct de vedere cultural, în a doua jumătate a secolului al XIX-lea în Rusia au fost formulate trei scenarii culturale principale concurente, revendicând rolul unui nou corp de idei culturale Acesta este un scenariu pentru crearea (de preferință într-un mod evolutiv) a unei societăți capitaliste în stil occidental (parlamentarism, separarea puterilor, dezvoltarea pieței și a relațiilor economice, prioritatea dreptului, libertăți democratice etc ), un scenariu pentru Calea unică de dezvoltare a Rusiei, bazată pe tradițiile sale istorice și realitățile culturale, și scenariul creării unei societăți socialiste (în versiunea social-democrată sau marxistă) Dacă în primul scenariu scopul final este construirea unei societăți capitaliste, în al treilea - socialistă, apoi în al doilea - o societate care trebuia să absoarbă tot ce este mai bun din cultura rusă și mondială în mod conștient "Mișcarea corectă și de succes a unei societăți rezonabile", scria A Homiakov încă din în "Scrisori despre Anglia", "constă din două forțe eterogene, dar armonioase și consonante Una dintre ele este principala, fundamentală, aparținând întregii componențe, întregii istorii trecute a societății, este puterea vieții, care se dezvoltă inițial din temeliile sale organice (astazi am spune că aceasta este viața culturii, acțiunea tradiții - V R u, o altă forță, rațională a personalităților, bazată pe puterea vieții sociale, trăind numai prin viața ei, este o putere care nu creează niciodată nimic și nu se străduiește să creeze nimic, ci este constant inerentă muncii generale dezvoltare, care nu-i permite să intre în orbirea unui instinct mort sau să intre în unilateralitatea nechibzuită (adică este o muncă a societății însăși privind conștientizarea și gestionarea a ceea ce se întâmplă -V R ) Ambele forțe sunt necesare, dar a doua, conștientă și rațională, trebuie conectată printr-o credință vie și iubitoare cu prima forță a vieții și a creativității" Gânduri similare întâlnim și în K D Kavelin, un reprezentant al așa-numitei "școli de stat", care s-a format la sfârșitul anilor ai secolului al XIX-lea El "a crezut că guvernul reprezentativ are sens numai dacă înființarea lui a fost precedată de pregătirea societății pentru viața politică, ceea ce, în opinia sa, în Ros " Hhomyakov A Poly col op a -a ed T M, S asta nu a fost" Poate că dacă evenimentele s-ar fi derulat conform scenariului lui Hhomyakov și Kavelin, istoria modernă a Rusiei nu ar fi suferit atâtea ciocniri tragice Dar, după cum știți, la începutul secolului al XX-lea, masele, dintre care o parte semnificativă erau proscriși sociale, au vorbit în favoarea socialismului și a revoluției și iată de ce În primul rând, de la mijlocul secolului al XIX-lea printre raznochintsy și mai târziu intelectualitatea care îi simpatizează, se cristalizează atitudinile de a lupta împotriva autocrației, de a distruge tot ceea ce este nedrept și, dimpotrivă, de a crea, chiar și prin forță, o societate justă (care corespundea pe deplin tradiției ruse de rezolvare a problemelor sociale) probleme și conflicte) "Violența în cultura rusă - atât "de la dreapta", cât și "de la stânga", și "de sus" și "de jos" - a primit justificare culturală și sens metafizic ca mijloc inevitabil și necesar de a stabili "ordinea" socială a unuia fel sau altul, ca mijloc de "corecție" conștientă a realității de către o persoană în conformitate cu anumite idealuri civile sau filozofico-religioase, politice și morale ale sistemului social Cele mai intime confesiuni ale lui Belinsky către Botkin sunt deosebit de elocvente aici: "Un fel de dragoste sălbatică, nebună, fanatică pentru libertatea și independența umană a dezvoltat în mine personalități care sunt posibile doar într-o societate bazată pe adevăr și vitejie " "Setea nebună de dragoste îmi devorează din ce în ce mai mult interiorul, dorul este mai greu și mai încăpățânat Încep să iubesc umanitatea ca pe Marat; pentru a face cea mai mică parte din ea fericită, cred că aș distruge restul cu foc și sabie Aici se vede atât atitudinea față de ezoterism, caracteristică culturii ruse (de tip ascetic monahal și activist), cât și o viziune spirituală marginală asupra lumii, parțial manifestată mai târziu în ideologia cosmismului În al doilea rând, socialismul corespundea pe deplin tradiţiilor patriarhale, ortodox-paterne ale culturii ruse Din punctul de vedere al lui Herzen, sarcina epocii era de a dezvolta elementul de autoguvernare comunală pentru a completa libertatea individuală, ocolind toate formele intermediare prin care trecuse Occidentul Pivovarov Yu S Gândirea politică și juridică rusă a secolului al XIX-lea - începutul secolului al XX-lea // Gândirea politică și juridică rusă a secolelor Х -Х Х RS M , S Kondakov I , Ponomareva G Eseuri despre istoria culturii mondiale pp - Kasyanova K Despre caracterul național rus S În al treilea rând, în cursul revoluției și al războiului civil, acele secțiuni ale populației care au fost ghidate de celelalte două scenarii non-socialiste au fost distruse fizic, alungate sau intimidate Ce tip de cultură a fost obținut în timpul construcției socialismului în Rusia? Scenariile culturale în aproape toate etapele construcției socialismului rus au inclus: ideea de luptă (mai întâi cu burghezia și culacii, apoi cu prejudecățile de dreapta și de stânga, apoi cu dușmanii poporului, în sfârșit, cu imperialismul mondial) condus de Statele Unite); cultul personalității șefului statului și asistenților săi cei mai apropiați (conducătorul tuturor proletarilor V I Lenin, leninist credincios, conducător, conducător înțelept și părinte al popoarelor I V Stalin, membri ai Biroului Politic); ideea că Partidul Comunist condus de Stalin exprimă aspirațiile întregului popor sovietic, îl conduce de la victorie la victorie, îi pasă constant de fiecare persoană; idei socialiste și comuniste adecvate (construirea unei societăți socialiste și comuniste, egalitate universală, respingerea proprietății private, idei de distribuție și planificare corectă etc ); convingerea că în Rusia s-a construit cea mai dreaptă și democratică societate și altele Aceste scenarii au fost susținute și asigurate de instituțiile sociale corespunzătoare: ideologie, un puternic aparat represiv de suprimare a dizidenților, un sistem de control administrativ-comandant, o armată uriașă, o educație ideologizată, o economie ale cărei principale mecanisme erau planificarea și distribuirea Țăranii, de fapt, au fost din nou atașați de pământ (ferme colective și ferme de stat), prizonieri și parțial armata au fost utilizate pe scară largă ca muncă de sclavi Poate chiar mai mult decât pe vremea lui Ivan al IV-lea, țara era condusă de frică, represiunile în masă au devenit un factor important în menținerea puterii lui Stalin și a partidului Și, cu toate acestea, acțiunea ideologiei și a altor instituții sociale a creat convingerea sinceră că Stalin este centrul dreptății și înțelepciunii, cheia succesului țării atât în timp de pace, cât și în timp de război De fapt, figura liderului era percepută ca fiind divină Puterea, societatea civilă și dreptul în Rusia modernă Nu cu mult timp în urmă, filozoful Valery Podoroga reflecta pe internet la starea societății civile din Rusia "Actualul, anunțat "dialog cu autoritățile", reflectă el, "începe să sune nuanțe oarecum ciudate Și, de fapt, de ce să intre autoritățile în dialog cu societatea civilă, în plus, dacă ea crede că nu există, că mai trebuie construită? De ce să căutați un dialog cu aceste uniuni civile slabe care nu pot exercita nicio influență semnificativă asupra nimicului? Ideea unui dialog "egal" vorbește doar despre hipertrofia uimitoare a funcțiilor puterii în societatea rusă modernă Puterea (în persoana funcționarilor săi individuali) coboară în societatea civilă, ca și cum și-ar demonstra neputința și incapacitatea de a fi un participant egal la dialog Și acest lucru trebuie recunoscut (pentru a nu crea iluzii false) Și întrucât așa stau lucrurile, nu e rău să înțelegem ce vrea acest guvern, care preia involuntar involuntar funcții sociale și civile, stimulând o "societate civilă" puțin plină de viață (beneficii financiare și de altă natură; de altfel, dreptul de a le distribui este uzurpat şi de autorităţi) Un exces de forţă dă naştere unui sentiment de milă pentru cei căzuţi Fondul de politică a Kremlinului a fost anunțat Și prin desfășurarea acestui lanț, vedem cum propria imagine a puterii este remodelată, probabil aproape inconștient Acesta este într-adevăr un Fond național la nivel național, care alocă fonduri pentru supraviețuirea cetățenilor unei anumite țări cunoscute tuturor Înalți funcționari în calitate de angajați ai Fundației (inclusiv, desigur, președintele) Luând decizii, se poate judeca eficacitatea politicii acestui Fond (autoritate) Fondul își virtualizează politica, deoarece sarcina sa principală este să se asigure că cetățenii nu mor de foame, de boli și nu mor în dezastrele provocate de om Ar fi greșit să ne batjocorim de această latură a activității Fondului Ce spune o astfel de fundație a puterii, dar acea putere devine din ce în ce mai multă putere a oamenilor și din ce în ce mai mult (prin carisma crescândă a lui Putin ca președinte? ) dobândește trăsăturile "cetățeniei", înlocuind dezvoltarea societății civile ca critic și controlor al puterii" Este foarte posibil să fiți de acord cu analiza lui Podoroga Da, ca de obicei, Rusia a dat naștere unui monstru ciudat - "aproape puterea oamenilor cu trăsăturile xttp://index gdf ru/zournal/cont xtml cetățenie " Dar legea există și în țară sub forma unui monstru la fel de uimitor Se preface a fi lege civilizată mai mult decât este Legea rusă este în mare parte umbrită și coruptă și, din păcate, în multe cazuri este folosită în alte scopuri (în scopuri politice, acoperirea ilegalității, imitarea fațadelor Potemkin ale structurilor democratice) Ceea ce este în general de înțeles "Spre deosebire de credința populară cu privire la pasivitatea legală și răbdarea excesivă a cetățenilor ruși", scriu T Zaslavskaya și M Shabanova, " % dintre respondenți au luat totuși unele măsuri menite să le restabilească drepturile legale Cu toate acestea, pentru marea majoritate ( %) dintre cei care au încercat să reziste, au fost cel mai adesea în zadar " Există chiar un paradox deosebit - legea în Rusia modernă se formează în contextul practicilor non-juridice În anii reformelor, notează aceiași autori, acest context s-a extins atât de mult încât pentru majoritatea a devenit mai real decât legea însăși Potrivit acestor autori, % dintre respondenți "au indicat că în condițiile moderne drepturile lor legale sunt încălcate mai des decât înainte de reforme Deosebit de nefavorabil și important pentru înțelegerea esenței procesului de transformare modern din Rusia este faptul că principalii subiecți care încalcă drepturile cetățenilor sunt autoritățile de diferite niveluri (au fost denumite de % dintre respondenți) Mulți cercetători exprimă îngrijorarea cu privire la decalajul profund dintre componentele administrativ-juridice și socioculturale ale instituțiilor rusești Se observă că noi legi și norme rămân adesea pe hârtie, în timp ce practicile reale se dezvoltă ca și cum aceste norme nu ar exista" Și iată reflexiile cunoscutului nostru, oarecum cinic, dar foarte realist în gândirea sa politologului Leonid Radzikhovsky "Apropo, două cuvinte despre "alegerea președintelui" Mulți "frați democrați" respiră zgomotos pe nas - cum se poate? Fara primare! Fără o discuție prealabilă a programului! Și mai departe, este clar că alegerile în sine se vor desfășura - ca să spunem ușor - în condiții inegale, dar cu un rezultat cunoscut Da, domnule, "sunt teribil de departe de oameni" Sunt posibile toate aceste lucruri în sistemul nostru actual - primare, să zicem?! Așa este un excentric, din rândul politicienilor adevărați (gubernato Zaslavskaya T, Shabanova M Mecanisme sociale pentru transformarea practicilor non-juridice I Științe sociale și modernitate Nr S - ry, miniștri etc ) urcă "pe verticală - în iad"? (Așa este - în iad!) Sistem prost? Da Dar ea ESTE Ea nu a devenit așa ieri - de ce ești surprins că oamenii nu poartă pantaloni scurți la Moscova în decembrie?! Ei bine, asta e clima aici Mai departe Să ne imaginăm o alegere egală în astfel de condiții Aceasta este o întoarcere în Într-o țară cu zeci de milioane de oameni săraci adevărați și cu o cultură politică extrem de scăzută de alte zeci de milioane, astfel de "alegeri corecte" cu mare probabilitate înseamnă posibilitatea ca populiștii naționaliști de stânga să ajungă la putere - repet, ca în Și de când asta - din fericire! - niciunul dintre cei de la putere nu vrea și nu poate permite, atunci înseamnă că e tot la fel, deja în campanie, când se identifică un astfel de pericol, condițiile vor deveni inegale, va urma "corectarea rezultatelor" (cum se spune și s-a întâmplat în ) Nu, alegerile din Rusia sunt o chestiune prea importantă pentru a avea încredere în drăguț " Ceea ce frapează aici nu este doar concluzia în sine, ci, mai presus de toate, faptul că ziarele și revistele scriu în liniște despre asta de mult timp, iar politicienii vorbesc deschis despre asta la televizor Fără corectitudine politică, fără frunze de smochin ale democrației - au tăiat "adevărul uterului" așa cum este Dar lasă-mă, atunci cum să trăiesc, cum să particip la viața politică și să lucrez pentru binele public?! Sau în Rusia aceasta este soarta unor politicieni și autorități, chiar și a unui singur Putin, așa cum susțin niște cinici direcți din politică? Cu toate acestea, nu se poate spune că legea și dreptul sunt complet inactive Este gresit În țară se desfășoară încet, încet, un proces complex, contradictoriu, dureros de formare a dreptului și a societății civile Oamenii învață să folosească legea și dreptul În plus, existența legilor și înființarea autorităților de recunoaștere a societății civile creează, pe de o parte, oportunități adecvate pentru dezvoltarea vieții sociale și, pe de altă parte, restricții care limitează parțial încălcările ilegale ale diferitelor activități sociale actori și forțe Adevărat, trebuie spus că dezvoltarea tendințelor pozitive este puternic împiedicată de atitudinea nihilistă a rușilor față de lege Acum, întrebarea guvernului rus În termeni instituționali, guvernul rus nu este foarte profesionist și tinde să rezolve probleme complexe cu metode simple În raport cu societatea rusă, este extrem de egoistă, deși, după cum am observat, este forțată Ziarul Jewish Word (UE) Nr , decembrie încă îi pasă de bunăstarea și sănătatea lui Comunitățile profesionale (în armată, poliție, în producție, în administrație, în domeniile științei și educației etc ), pe de o parte, sunt fragmentate (absența unor sindicate cu adevărat funcționale și eficiente a jucat aici un rol negativ) , pe de altă parte, ei adesea și egoiști Partidele ruse arată extrem de imature și corupte, în primul rând datorită spațiului politic și juridic și instituțiilor neformate din Rusia Cele mai viabile și mai pline de viață astăzi sunt comunitățile regionale Acest lucru se datorează probabil faptului că sunt mai îndepărtați de guvernul federal (și parțial în opoziție cu acesta) și mai consolidați datorită unității teritoriului și a dimensiunii previzibile a sarcinilor economice și culturale În ansamblu, societatea rusă nu a fost încă consolidată, nu s-a realizat ca un singur subiect social, subiect al acțiunii sociale Și având în vedere o imagine atât de mixtă, se dovedește că până acum nu există nimeni care să acționeze ca subiect real al formării unui nou scenariu de bază rusesc Dar, desigur, autoritățile slabe din punct de vedere profesional, absența societății civile și a legii nu sunt singurele probleme care amenință bunăstarea Rusiei Probleme nu mai puțin grave sunt sărăcia unora și îmbogățirea altora, reducerea populației țării, răspândirea dependenței de droguri și alcoolismului, lipsa de adăpost a copiilor, pierderea orientării sociale a rușilor (nu știm încă în ce țară ne aflăm) trăim și unde mergem) - și multe altele, probleme dificile rezolvate de elita noastră de putere Până acum, elita rusă a rezolvat cu succes o singură problemă - și-a asigurat o viață confortabilă, dar deloc calmă Ce să fac? Deci, trebuie să fim de acord cu afirmația tristă - da, Rusia nu este pregătită să se alăture constelației societăților juridice, să devină un stat democratic Deci ce să faci atunci? Poate faceți bagajele și mutați-vă în Occident, așa cum, de exemplu, Arkadi Krasilshchikov îi sfătuiește pe toți evreii ruși "Sunt gata să fiu de acord", scrie el în articolul "Jewish Boys La alegerile din Federația Rusă", printre evreii din Rusia există și astăzi luptători onești și sinceri pentru un "viitor luminos" Vai, onestitatea, sinceritatea și, ca să spunem ușor, necugetarea - prea des merg mână în mână Doamne, lasă Rusia în pace! Iubește-o, ajută-o, sacrifică-te pentru bunăstarea ei, dar nu o învață cum să trăiască, nu-ți impune regulile tale, legile tale acestei țări Doar se pare că sunt luate din vistieria generală a principiilor unei societăţi civilizate Este gresit Sunteți capabili să fiți evrei pe arena de gheață, la tabla de desen, la masa de operație, la tabla de șah Da, oriunde Doar nu în arena politică Nu vei înțelege niciodată ce trăiește și în numele a ceea ce populația statului nordic în care te-ai născut Astăzi, pur și simplu nu pot înțelege rezistența acerbă și fără compromisuri ruso-evreiești față de lumea în care trăiesc dizidenții de astăzi Ei bine, dacă nu vă place "noul regim totalitar", "oligarhii de la Kremlin", "gașca lui Putin" și așa mai departe, cine vă oprește să vă aprovizionați cu un bilet de dus și să trăiți într-o altă lume, cu așa ceva oameni si un asemenea guvern care iti place Nu îi chem pe toți descendenții lui Iacov la statul evreu Sunt convins că repatrierea este o chestiune de dragoste, nu de calcul Dragostea evreilor pentru Rusia - este de asemenea o realitate" Acesta este ideea, dacă nu numai evreii, ci și alți ruși își iubesc țara, dar în același timp vor să participe la viața politică, să se bazeze pe lege și dreptate, să nu fie de acord când sunt manipulați și tratați ca cu vitele și sclavii Nimic, nimic, Jirinovski și Prohanov liniștesc cu bucurie cetățenii prea entuziasmați ai Rusiei, așa a fost întotdeauna în țara noastră și, de dragul Imperiului, adaugă acesta din urmă, nimic nu este păcat, poți pune milioane de vieți pe altar, așa cum a făcut cândva părintele tuturor popoarelor Stalin Poate că, dacă primul scenariu poate fi numit "plecare", atunci acest al doilea - "fatalist" Al treilea scenariu "intelectual", de altfel, foarte comun în rândul oamenilor educați (oameni de știință, ingineri, angajați de birou) face apel la conștiința și mintea unei persoane (atât o persoană obișnuită, cât și un politician) Deja acum două mii de ani, a fost, de fapt, discutată de Platon și Aristotel, având în vedere fenomenul de îmbogățire Dacă Platon nu numai că condamnă ferm îmbogățirea personală, ci indică și legi care ar face imposibilă îmbogățirea nelimitată, atunci Aristotel recomandă mai degrabă să urmeze măsura și virtutea Da, la început Platon a adăpostit iluzii: a crezut că mulți oameni ar dori să trăiască conform rațiunii, să-și apropie viața de adevărata ființă La urma urmei, dacă știi deja cum funcționează lumea și că o viață corectă duce la beatitudine și nemurire, atunci vei trăi ca înainte? Dar s-a dovedit că nu numai tiranii, ci și toți ceilalți cetățeni erau complet ne- UE Nr , decembrie latră sau nu se pot apropia de viața potrivită, preferă pițigoiul în mâini decât o macara pe cer Până la urmă, Platon a înțeles de ce: deși ordinea și rațiunea domnesc în lumea ideilor, în lumea sensibilă există haos și răutate, care dau naștere la război Toți, scrie Platon în Legi, sunt în război cu toți, atât în viața publică, cât și în cea privată, și fiecare cu sine însuși Cu toate acestea, ca persoană rezonabilă și cunoscând adevărul, Platon nu putea renunța să încerce să deschidă ochii oamenilor și să contribuie la transformarea lumii obișnuite Abia acum își schimbă tactica: dacă o persoană nu-și înțelege fericirea sau nu vrea să înțeleagă, dacă are clipe în fața ochilor, atunci îndemnurile și apelul la rațiune nu sunt suficiente Este necesar să forțați oamenii să trăiască corect, este necesar să se creeze condiții dure - pentru asta sunt legile - pentru ca viața lor să se apropie treptat de cea reală Și astăzi sunt mulți oameni care știu sau au învățat ca urmare a cercetării cum sunt lucrurile cu adevărat acolo și ce trebuie făcut pentru a face pe toți să se simtă bine și, în sfârșit, a venit justiția socială De exemplu, fratele meu, un fost fizician, crede că principalul lucru este un sistem cu două partide, care acționează ca două jumătăți ale creierului uman; aceasta este salvarea Rusiei Și aprobă, de asemenea, cinismul politologilor, ala Radzikhovsky, pentru că, îmi explică fratele meu, dacă înțelegi cum funcționează realitatea, este mai ușor să suporti toate aceste scandaluri În același timp, reprezentanții direcției intelectuale din anumite motive nu observă că există diverse alte rețete pentru salvarea socială și, de asemenea, că rusul obișnuit, de regulă, are încredere în mass-media și în aceiași "politicieni corupți" mai mult decât el este ghidat de rațiune Scenariul intelectual, în opinia mea, include și poziția celor care, în timp ce recunosc realitatea socială, împărtășesc în același timp valorile unei vieți libere, democratice și, prin urmare, consideră că este necesar să se pregătească condițiile pentru debut a vremurilor mai bune Să revenim încă o dată la articolul menționat de Zaslavskaya și Shabanova "Cum putem explica", se întreabă acești autori, "o răspândire atât de largă a practicilor sociale nelegale și cât de ferm sunt înrădăcinate în spațiul instituțional al Rusiei? Este extinderea lor un însoțitor inevitabil al reformelor cardinale sau, în cazul nostru, au primit o dezvoltare specială, extraordinară? Dacă primul este adevărat, atunci încercările autorităților de a slăbi (și cu atât mai mult de a eradica) practicile nelegale "aici și acum" sunt sortite eșecului, iar societatea nu are de ales decât să aștepte cu răbdare vremuri mai bune Dacă a doua este adevărată, atunci cele mai importante sunt întrebări despre rădăcinile sociale și mecanismele de reproducere și transformare a celor vechi, precum și despre apariția, răspândirea și înrădăcinarea noilor practici nelegale Este necesar să se studieze atât factorii contributivi, cât și măsurile de politică economică și socială care pot împiedica dezvoltarea proceselor negative Răspunsul la întrebările puse depinde de înțelegerea relației dintre practicile moderne nelegale și schimbările instituționale formale și informale care au loc de fapt în societatea rusă Prin procesul de transformare, înțelegem o transformare treptată și relativ pașnică (nu este asociată cu o schimbare radicală a elitelor conducătoare), dar în același timp o transformare profundă și relativ rapidă a tipului societal, sau a naturii sociale, a societății, în primul rând datorită nu factorilor externi, ci nevoilor interne ale sistemului Conceptul de tip societal de societate, în opinia noastră, este sinonim cu o structură socială, al cărei referent empiric este tipul de structură instituțională Rezultatul direct și principal al procesului de transformare este transformarea calitativă a instituțiilor de bază ale societății Nici structura socială, nici măcar cultura socială nu acceptă metode directe de management Ele pot fi transformate doar indirect, prin reforma instituțiilor de bază" Slăbirea practicilor nelegale nu poate fi decât foarte treptată și poate servi ca rezultat al unei politici bine gândite care ar ține cont de interesele și capacitățile actorilor de la toate nivelurile și ar contribui la reducerea inconsecvențelor atât în configurația noi instituţii sociale şi între elementele individuale ale fiecăruia dintre ele Vorbim despre pregătirea structurală-producție, infrastructurală, instituțională și juridică a reformelor și despre faptul că schimbările în sistemul de drepturi și regulile jocului (oricât de progresive ar fi acestea) ar trebui pregătite cultural și ideologic (sau , în cel mai rău caz, cel puțin însoțite de mobilizări culturale și ideologice) pentru a deveni legitime pentru majoritatea membrilor societății Una și aceeași configurație a puterii și proprietății poate corespunde unor calități fundamental diferite ale structurilor societății civile și ale drepturilor omului Este posibil, de exemplu, să se întărească puterea executivă sau să se transforme rapid relațiile de proprietate, dar să se facă acest lucru în detrimentul încălcării drepturilor economice și politice ale cetățenilor, pe baza regulilor de joc moștenite de la fostul administrativ sistem de comandă Prin urmare, pentru o transformare Societatea rusă, unde "la intrarea reformelor" era dominată de relații de dominație-subordonare, importanța prezenței (formarii) simultane a unui număr de instituții de bază este deosebit de mare: putere legitimă, democratică și efectivă; proprietate legitimă și protejată; societate civilă matură; drepturile și libertățile largi și sigure ale omului Inconsecvențele în configurațiile instituțiilor de bază sunt o sursă (și rezultat) importantă a practicilor non-juridice este posibilă slăbirea semnificativă a practicilor non-juridice și să se îndrepte către o societate democratică de stat bazată doar pe statul de drept prin luarea în considerare a intereselor și reacțiilor comportamentale nu numai ale macro- și mezo-, ci și ale micro-actorilor procesului de transformare" Decizia, după cum vedem, este destul de echilibrată Trebuie să acționăm cu atenție, sistematic, înțelegând natura fenomenelor sociale, trebuie să pregătim premisele pentru un viitor dezirabil Și cum să trăiești acum, aceasta este întrebarea În urmă cu câțiva ani, eu însumi eram un susținător al acestei abordări La urma urmei, ce a arătat practica socială a Rusiei Dacă un proiect sau un program de acțiune socială nu este realist, de exemplu, dacă este implementat în absența condițiilor necesare pentru schimbarea socială, atunci acțiunea socială în ansamblu va fi distructivă Mai mult decât atât, astfel de proiecte sunt foarte potrivite pentru autorități, deoarece creează aparența unei soluții științifice la problemele sociale, aparența muncii pentru societate Mi se pare că acest lucru este în general caracteristic Rusiei - decalajul dintre planuri, oportunități și condiții Când există un astfel de decalaj, în loc de schimbări și acțiuni reale - mai ales imitație Ele arată o fațadă în spatele căreia se ascunde un fenomen complet diferit Dar situația nu este încă fără speranță Da, pe de o parte, există o tendință spre instaurarea unui regim totalitar, proces care, astăzi, se ascunde în spatele imitației reformelor democratice Dar, pe de altă parte, în același timp, se desfășoară construcția regională, se nasc forme vii de viață socială, oamenii învață relații juridice, rezistență față de autorități, are loc o schimbare generațională Aici trec fără probleme la al patrulea scenariu - "regional", este regional nu pentru că este doar în regiuni, ci acolo mi-am dat seama Într-o serie de regiuni rusești, autoritățile locale trec la următoarea politică Pe de o parte, înțelegând realitățile, ei nu urcă, așa cum spune Radzikhovsky, peste verticală în iad, ci încearcă să respecte instrucțiunile și ordinele Centrului Federal sau se prefac Zaslavskaya T, Shabanova M Mecanisme sociale pentru transformarea practicilor non-juridice I Științe sociale și modernitate , nr S - , - care le îndeplinesc Pe de altă parte, autoritățile regionale fac tot posibilul pentru a-și dezvolta regiunea, străduindu-se până la limită să o facă independentă de Centru În această a doua direcție de lucru, autoritățile regionale locale, desigur, într-o măsură sau alta provin din interesele întregului (regiunii natale) și ale populației sale În al treilea rând, autoritățile regionale, desigur, nu se uită de sine Și de ce, ne întrebăm, ar trebui să uite de ei înșiși, cu un management adecvat, îngrijirea de sine este adesea inseparabilă de preocupările regionale Ar fi bine să implicăm comunitatea regională în această abordare Din păcate, până acum, în multe regiuni și orașe ale Rusiei, comunitățile locale nu se recunosc ca subiecte ale schimbării sociale și adesea nu se recunosc deloc ca forță socială independentă În același timp, există dovezi ale construcției regionale sau încercări de a o realiza De regulă, acestea sunt inițiate de autoritățile regionale sau municipale interesate de rezolvarea problemelor tot mai mari, afluxului de investiții, dezvoltarea industrială, satisfacerea nevoilor tot mai mari ale populației Construcția regională presupune nu doar renașterea întreprinderilor "întinse pe partea sa" sau modernizarea acestora, ci și gândirea, proiectarea și acțiunile practice în raport cu alte subsisteme ale întregului - cultură, educație, economie, administrație locală etc căutarea și crearea de noi resurse și nimic mai puțin, trezirea comunității locale Aceasta include electoratul și centrele de educație și mișcările sociale și actorii sociali importanți la toate nivelurile de guvernare, producție, cultură și educație În modul activ, comunitatea locală este completată cu toți cei care au ieșit în stradă și au devenit activi social Din păcate, conform vechii tradiții ruse, autoritățile regionale și municipale, atunci când se angajează în construcția regională sau rezolvă probleme grave urgente, încearcă să se descurce fără comunitatea locală, de care autoritățile fie se tem, fie o consideră obiect de control și manipulare Nu este un secret pentru nimeni că, în urma centrului federal, autoritățile locale sunt înclinate către diverse forme de "democrație gestionată" În același timp, este clar că sarcinile și transformările economice dintr-o regiune (oraș) nu pot fi un scop în sine Chiar dacă în regiune se creează o zonă sau o întreprindere mare, axată pe deservirea întregii țări, aceste noi formațiuni sunt componente ale regiunii și ar trebui să funcționeze și pentru regiune (oraș) În cazul general, economia regională ar trebui să funcționeze pentru toate celelalte subsisteme ale întregului, la fel ca, de exemplu, educația și cultura - pentru economie Construcția regională sau rezolvarea unor probleme economice majore este imposibilă fără activitatea și eforturile tuturor actorilor sociali principali și chiar parțial a întregii populații a unei regiuni sau oraș La rândul lor, o astfel de activitate și eforturi presupun o nouă viziune asupra realității, o nouă atitudine față de diverse realități sociale Cercetările moderne arată că ambele apar atunci când societatea "se trezește" și devine activă, atunci când, ca urmare a comunicării și discuțiilor, conștiința publică și opinia publică se schimbă Prin ea însăși, o societate locală fără catastrofe sociale (război, revoluție, fărădelege, imposibilitatea existenței etc ) nu se poate trezi Societatea are nevoie, relativ vorbind, să fie trezită; este necesară iniţierea unui număr de procese sociale care să stimuleze activitatea populaţiei şi a principalilor actori sociali Acestea din urmă pot include, de exemplu, discuția publică și examinarea unor noi proiecte economice, discuțiile în mass-media, crearea de grupuri și societăți care să susțină anumite inovații, formarea de noi specialiști în domeniul educației care ar putea oferi inovații, organizarea în cultura acțiunilor care vizează crearea unei atmosfere creative adecvate, formularea și promovarea de noi scopuri sociale menite să consolideze și să reorienteze într-un mod nou populația Un rol semnificativ în aceste procese ar trebui să fie jucat, pe de o parte, de autoritățile locale, pe de altă parte, de personalitățile culturale și educaționale, iar în regiune, de universități Cert este că o universitate modernă, mai ales în regiuni, nu este doar un centru de educație, ci și un centru de cultură Unde, indiferent de modul în care la universitate, pot fi create centre de inovare și design, care este mai mult decât studenți potențial pregătiți pentru schimbare și experimentare, pentru a servi în folosul patriei lor mici? Procesul de autoorganizare a comunităților profesionale începe să joace un rol important în acest proces Odată la "Echo" din Moscova, editorialista Iulia Latynina a povestit o astfel de poveste "spirituală", așa cum a spus ea Există o comunitate în Sankt Petersburg (IT Business), care, după cum am înțeles, vinde echipamente electronice și software Firmele acestei comunități au fost jefuite în mod regulat de angajații Ministerului Afacerilor Interne Schema de a lua proprietatea altcuiva a fost următoarea Au cumpărat pe cineva de la procuror, procurorul a scris un ordin prin care oamenii din Ministerul Afacerilor Interne au venit la companie Pe baza acestui document, echipamentele au fost preluate din depozitele companiei ca presupuse contrabandă (sau au fost indicate alte motive) Apoi echipamentul a fost transferat la RFBR (Fondul de proprietate federal rus), angajatul căruia, la rândul său, a dat ordin de a vinde acest echipament la prețuri super mici printr-o anumită firmă Diferența a fost pusă în buzunar Ce a făcut comunitatea care a înțeles că nu are rost să acționeze conform legii În primul rând, s-a organizat În al doilea rând, cele mai mari firme care au făcut parte din această alianță au adoptat o cartă care interzice vânzarea produselor furate În al treilea rând, au găsit o firmă, se numea "Ultra Electronics" (apropo, a semnat charter), prin care se vindeau aceste produse În al patrulea rând, toată lumea a încetat să lucreze cu această firmă; în plus, băncile și partenerii occidentali au încetat să mai lucreze cu acesta Drept urmare, Ultra Electronics a intrat instantaneu în faliment Deci, patru scenarii principale: plecare, fatalist, intelectualist și regional Eu personal le prefer pe cele din urmă și oarecum intelectualiste și încerc să le susțin Cu toate acestea, societatea rusă modernă, după cum știți, este divizată și este formată dintr-o varietate de actori sociali și populații Dar să ne amintim povestea medievală a luptei dintre papi și regi "Pentru că", scrie Berman, "nici biserica și nici autoritățile laice nu au putut câștiga în conflictul luat în considerare, pentru că societatea medievală era o societate de mulți egali în fața lui Dumnezeu, o societate care nu considera despotismul ca normă a socialității Modelul pentru aceasta a fost biserica creștină Deci, în ciuda autocrației papei, papa însuși a fost ales de cardinali, la rândul său, episcopul a fost ales de capitolul catedralei, adică canonici și alți clerici, starețul era ales de călugării mănăstirii Deși legislația era apanajul papilor, aceștia se află încă în secolele ХII-ХПІ a simțit nevoia să convoace periodic consilii ecumenice care să le asiste în procesul legislativ Acestea au fost primele adunări legislative ale Europei Biserica era o societate, pe de o parte, care apăra libertatea membrilor săi și a comunităților mai mici, pe de altă parte, construind relații între ei pe o bază medievală democratică (electivitate) a tuturor posturilor majore, discuții la consiliile ecumenice, discuții la nivel filozofic și teologic, o structură de guvernare ierarhică complexă, bazată pe lege) După cum scrie G Size, "cu un sistem de guvernare atât de subțire, super-ramificat, ca în Biserica medievală, consensul a decis absolut totul"" Berman J Tradiția occidentală a dreptului p Nu sugerează acest caz că poate fi bine atunci când o societate este formată din grupuri sociale, populații și comunități foarte diferite, adesea orientate în sens opus? Toate trebuie să aibă propria voce, reprezentare (excluzând, bineînțeles, cele sincer mizantropice, fasciste), capacitatea de a funcționa normal Aceasta, în special, este o anumită garanție împotriva despotismului puterii și a totalitarismului Un alt lucru, subliniez din nou, este atitudinea personală a unui individ Ca cetățean, deși recunosc drepturile altor cetățeni și forțe sociale, chiar și celor care vor să restabilească socialismul sau să trăiască doar pentru ei înșiși, voi lucra doar pentru tendința socială care îmi place Dacă țara mea nu este încă pregătită pentru libertate, democrație și realitatea juridică, atunci am trăit întotdeauna ca o persoană liberă, ceea ce s-a manifestat în munca și acțiunile mele Totuși, nu pot decât să recunosc realitatea rusă și nu am de gând să scuipă împotriva vântului Valoarea mea ca persoană, care, desigur, implică creativitate, este să fiu liber nu undeva în Occident, ci aici, în Rusia Și cum reușesc eu sau altcineva (sau eșuează deloc) este o întrebare diferită, în funcție de circumstanțe, de noroc și de aceeași creativitate Dacă ceva semnificativ începe să funcționeze cu autoritățile noastre regionale, atunci de ce nu poate funcționa pentru fiecare dintre noi? În plan social, misiunea mea (nu doar a mea personal, ci și a altor oameni educați care sunt îngrijorați de viața țării, care își simt responsabilitatea) este de a, în fața unui declin al culturii generale și a unei anumite barbarizări a vieții, păstrarea și purtarea valorilor culturale și spirituale, sprijinirea într-o cultură a rațiunii și dreptății, să lucreze pentru persoană și viitor Unii vor spune că acest lucru devine din ce în ce mai dificil, aproape imposibil Sunt de acord, dar nu există altă cale dacă ne considerăm responsabili O sarcină la fel de importantă este de a clarifica ceea ce se întâmplă de fapt, de a ajuta oamenii să-și dea seama unde sunt procesele reale și unde este imitația lor, acoperind exact opusul Și cu toate acestea, nu fac apel la sacrificiu de sine, la măcelărirea de dragul dreptății Toți oamenii au dreptul la o viață normală și ar trebui să ne străduim pentru asta În condițiile vieții moderne rusești, aceasta implică o anumită izolare și protecție Dacă autoritățile și oamenii bogați se îngrădesc de ceilalți cu garduri, paznici și legi, atunci ne putem consolida și ne proteja cu ajutorul cunoașterii, înțelegerii a ceea ce se întâmplă, competențelor noastre, comunicării cu oamenii noștri și, în final, un mod de viață care implică un comportament inteligent, realist Cu alte cuvinte, crearea unei culturi speciale Și cultura pe distanțe lungi, după cum știți, este mai de încredere decât orice gard Prin urmare, nu am niciun pesimism irevocabil cu privire la Rusia După cum ar spune profesorul meu Georgy Petrovici Shchedrovitsky, deocamdată lucrurile nu merg bine, dar dacă nu cădem în disperare, ci lucrăm cu mânecile suflecate, atunci vedeți, situația se va schimba și guvernul rus și realitatea va începe să dobândească trăsături mai civilizate În plus, cine a spus că puterea statului este singura putere de pe pământ Mai eficientă este puterea spirituală, puterea gândirii corecte Și aș adăuga - o viață personală corectă, responsabilă și, în același timp, inteligentă, realistă Sanitatea conștiinței ruse Semnificația mentalității și spiritualității rusești Mentalitatea este unul dintre acele concepte destul de clare și atractive până când începi să te gândești la ce se înțelege atunci când vorbim despre asta Iată, de exemplu, ceea ce scriu Lev și Natalya Pushkarev despre mentalitate "Conceptul de mental ne permite să conectăm gândirea analitică, formele dezvoltate de conștiință cu cifrurile culturale semi-conștiente Mentalul leagă numeroase opoziții - natural și cultural, emoțional și rațional, irațional și rațional, individual și public ^ > Mentalul leagă numeroase opoziții - natural și cultural, emoțional și rațional, irațional și rațional, individual și public În cunoștințele umanitare moderne, conceptul de mentalitate a căpătat un sens extins și este folosit nu numai pentru a desemna anumite stereotipuri culturale tipice unor mari grupuri sociale sau pentru a caracteriza starea spirituală a întregii societăți, ci și pentru a interpreta modul de gândire, convingerile , "deprinderi ale spiritului" unui grup restrâns de oameni Durata interesului pentru direcția de cercetare a "istoriei mentalităților" se explică prin posibilitățile largi de sinteză științifică, combinând rezultatele analizei cercetării și metode de lucru ale diferitelor discipline umanitare - istorie, etnologie, psihologie și etologie, lingvistică, studii culturale, semiotică, critică literară, geografie, ecologie" Cum se gândesc, în acest caz, autorii despre legătura și sinteza incompatibilului (conștientul cu inconștientul, iraționalul cu raționalul, individul cu publicul etc ), nu explică Adevărat, există o altă modalitate de a folosi acest concept, și anume, de a explica diferențele dintre un tip de comportament (național, etnic, de grup) față de altul De exemplu, în G L Tulchinsky în "Dicționarul filosofic proiectiv" caracterizează astfel experiența spirituală rusă (mentalitatea rusă, mentalitatea rusă) "Experiența spirituală rusă se caracterizează prin: maximalism moral combinat cu nihilismul legal; instalarea asupra adevărului și dorința de a suferi pentru el; valoarea de sine a suferinței (sfințenia ca epuizare de sine) Valoarea vieții reale este negată în numele unei alte vieți (în lumea cealaltă, în viitorul "luminos", în străinătate) Un sentiment sporit al dreptății se bazează pe stabilirea priorității intereselor comunității în raport cu individ, libertatea și demnitatea acestuia Tema principală a d o r - confruntarea dintre autorități și popor - se îmbină cu ambivalența "blandeții" și "răsolirii", ajungând la impostura, ambivalența sacrificiului și violenței" Dar nu este un secret pentru nimeni că alți autori definesc diferit mentalitatea rusă "În , în redacția revistei "Probleme ale filosofiei", citim în cartea lui T Stefanenko, "a avut loc o ședință de masă rotundă pe tema: "Mentalitatea rusă" În timpul discuției, astfel de componente ale mentalității rusești au fost menționate ca: "decalajul dintre prezent și viitor, preocuparea exclusivă pentru viitor, lipsa conștiinței personale, și deci responsabilitatea de a lua decizii în situații de risc și incertitudine, îmbrăcând ideea națională ("Ideea rusă") în haine mesianice, deschidere sau receptivitate " Dar A P are perfectă dreptate Ogurțov că contrafactuale și contraargumente pot fi găsite împotriva fiecăreia dintre aceste caracteristici Adevărat, mulți cercetători moderni văd în neformalizarea termenului "mentalitate" o virtute care îi permite să fie folosit într-o gamă largă și să combine analiza psihologică și raționamentul umanitar despre o persoană În acest mod eclectic se studiază cel mai adesea mentalitatea comunităților etnice, reducând-o practic la un caracter național, psihologic Pushkarev L , Pushkareva N Problema mentalității în istoria și istoria modernă Discuții, noi abordări Emisiune M , S - http://hpsy ru/public/x OI htm gi și etnologii din multe țări ale lumii Dar istoricii școlii Annales subliniază că mentalitatea nu este un set de caracteristici, ci un sistem de idei interconectate care reglementează comportamentul deniya membri ai unui grup social " Nu indică toate acestea că conceptul de "mentalitate" nu poate fi folosit corect, că acesta nu este un concept, ci altceva? Din moment ce îl folosesc, este interesant de înțeles ce Cred ca mentalitatea nu este un concept, cel putin filozofic, sau mai mult stiintific, ci cunostinte obtinute din diagrame Scheme diferite care permit rezolvarea diverselor probleme stabilesc anumite imagini ale mentalității Voi explica ce înseamnă Cunoașterea este cea care stabilește viziunea realității pentru o persoană La rândul său, dobândirea cunoștințelor presupune un proces semiotic (inventarea semnelor, sensului, acțiunilor cu semne) Deja în procesul de a deveni o persoană, se formează un comportament, a cărui esență a fost trăirea colectivă a evenimentelor imaginare stabilite de semne O formă dezvoltată a unei astfel de asimilare semiotică a realității este bine văzută în prima cultură - arhaică Iată un exemplu caracteristic - înțelegerea arhaică a eclipsei "În limba tupi", scrie E Taylor, "o eclipsă de soare este exprimată prin cuvintele: "jaguarul a mâncat soarele" Înțelesul complet al acestei fraze este încă dezvăluit de unele triburi prin faptul că împușcă săgeți în flăcări pentru a alunga fiara înverșunată de prada ei Pe continentul de nord, unii sălbatici au crezut, de asemenea, într-un câine uriaș care devora soarele, în timp ce alții au aruncat săgeți spre cer pentru a-și proteja luminarii de inamicii imaginari care i-au atacat Dar, lângă aceste concepte predominante, există și altele Caribii, de exemplu, și-au imaginat luna eclipsată ca fiind flămândă, bolnavă sau pe moarte Huronii considerau luna bolnavă și își înfăptuiau sharivari-ul obișnuit cu câini care împușcă și urlă pentru a o vindeca" Să fim atenți, oamenii arhaici în acest caz se comportă de parcă ar vedea cu adevărat "jaguarul" Dar el nu există Ceea ce înseamnă că nu Nu în sens fizic, din punct de vedere al realității natural-științifice, despre care sălbaticii nu știu nimic Dar "jaguarul" este dat de limbaj, mai exact de "schemă" și în acest sens el există în mintea omului arhaic ca realitate psihică și semiotică Stefanenko T Etnopsihologie Biblioteca digitala (http://www gumer info/bibliotek Buks/Psihol/stef/ php) Taylor E Cultura primitivă M , S Vorbind despre semne, folosim două cuvinte cheie - "desemnare" și "înlocuire", de exemplu, un anumit număr ca semn denotă ceva (să zicem, un set de obiecte), înlocuiește un astfel de obiect (acest set) în termeni de cantitate Schema are alte cuvinte cheie - "descriere", "mijloace" (un mijloc de organizare a activității și înțelegere), "imaginea obiectului" De exemplu, spunem că harta metroului descrie transferuri și rute, ajută la înțelegerea modului în care o persoană poate opera eficient în metrou; Este schema de metrou care ne oferă imaginea metroului în ansamblu Definesc schema în acest fel: este o formațiune de subiect cu două straturi, unde un strat (de exemplu, imaginea unui jaguar) îl înlocuiește pe altul (ce se întâmplă cu soarele) Schemele îndeplinesc mai multe funcții: ajută la înțelegerea a ceea ce se întâmplă, organizează și reorganiza activitatea umană, colectează semnificații care anterior nu erau legate între ele și contribuie la identificarea unei noi realități O condiție necesară pentru formarea schemelor este sensul, adică substituirea în limbaj a unor reprezentări cu altele Dacă ne concentrăm pe o nouă viziune, atunci funcția de semn a schemei acționează doar ca o condiție pentru schematizare Dacă se pune accent pe substituție, atunci schema este într-adevăr un semn complex cu toate consecințele care decurg Ideea arhaică a unei eclipse este un exemplu al primelor scheme Deoarece o persoană nu este încă conștientă de natura schemelor și nu le construiește în mod conștient, este mai bine să numim astfel de formațiuni semiotice "cvasi-scheme" Cvasischemele din cultura arhaică (și în mare măsură schemele din culturile ulterioare) stabilesc trei fațete ale fenomenului simultan: expresia lingvistică (era necesar să se inventeze narațiunea însăși, de exemplu, "jaguarul a mâncat soarele" sau " luna moare"), înțelegerea a ceea ce se întâmplă (disc soarele scade pentru că jaguarul îl mănâncă), în sfârșit, înțelegerea a ceea ce trebuie făcut (pentru a alunga jaguarul; și acolo vezi, în curând eclipsa se oprește - jaguarul eliberează soarele; adică omul arhaic era convins de eficiența înțelegerii sale) Acest sincretism al celor trei formațiuni principale - limbaj, comunicare și activitate, acționează în mod evident ca o condiție pentru rezolvarea problemelor cu care se confruntau periodic triburile arhaice (de exemplu, când începea o eclipsă, trăiau groază și nu știau ce să facă) Primele scheme reale apar doar în cultura antică În Sărbătoarea, Platon construiește în mod destul de conștient scheme și pe baza lor dă diferite definiții ale iubirii Cu ajutorul schemelor, personajele dialogului (și de fapt Platon însuși) primesc diverse cunoștințe despre iubire De exemplu, la început unul dintre eroii dialogului platonic spune povestea lui cum Zeus i-a tăiat pe "androgini" (acestea sunt creaturi, parcă lipite între ele de la doi bărbați sau două femei, sau un bărbat cu o femeie) în jumătate Jumătățile de androgin sunt apoi identificate cu îndrăgostiții Apoi, bărbaților și femeilor îndrăgostiți li se atribuie dorința de a-și găsi jumătatea, deoarece originea lor din androgini necesită reunificarea întregului Rețineți că aici stările iubitului sunt exprimate cu ajutorul stărilor androginilor (adică un strat denotă altul) De unde, s-ar putea întreba, își trage Platon noua cunoaștere a iubirii? El nu poate studia (contempla) obiectul, pentru că nu a existat încă dragoste platoniciană în cultură, iar înțelegerea obișnuită a iubirii era opusul platoniciei Platon susține că iubirea este îngrijirea de sine a fiecărei persoane în parte, iar înțelegerea populară în limbajul mitului spune că iubirea nu depinde de o persoană (apare atunci când Eros lovește o persoană cu săgeata sa de aur); Platon atribuie iubirii un început rezonabil, iar popularul - doar pasiune; Platon consideră dragostea ca o ocupație spirituală, iar oamenii - în principal ca una trupească etc Platon primește noi cunoștințe tocmai din schemă, evident, le creează în acest fel pentru a obține astfel de cunoștințe Cu toate acestea, Platon nu referă această cunoaștere la schemă, ci la obiectul raționamentului, în acest caz, la iubire Astfel, spre deosebire de semnele folosite în scopuri operaționale, ca substitute ale obiectelor, schemele definesc și descriu realitatea, permițându-i să fie văzută într-un mod nou (să o vadă pentru prima dată) și, în consecință, să acționeze într-un mod nou În același timp, schematizarea nu numai că reflectă realitatea, ci participă și la generarea acesteia, nu numai că lucrează pentru o viziune culturală comună, ci oferă și o viziune individuală Din punctul de vedere al reprezentărilor introduse, diferitele tipuri de mentalitate sunt scheme orientate spre rezolvarea diferitelor probleme Unele dintre ele aparțin sferei ideologiei și științelor politice, de exemplu, trebuie să vă distingeți oamenii de ceilalți, subliniind avantajele sau dezavantajele lor Nu este greu de înțeles funcțiile unui astfel de circuit Din partea statului sau a unui partid care pretinde a fi reprezentare populară (nu e de mirare că interpretarea mentalității este atât de atractivă pentru politicieni), această reprezentare vă permite să direcționați acțiunile unui cetățean individual în direcția corectă A direcționa, în sensul orientării, a da o poză cu "noi" și "ei", a inspira, "a pompa cu energie", etc Când, de exemplu, F M Dostoievski în "Jurnalul unui scriitor" reflectă asupra faptului că evreii și germanii înșală și exploatează poporul rus credul, el lucrează de fapt pentru a crea o imagine similară a "propriei lor" și "străini" A L Yanov crede că Gumilyov a folosit și atitudinea față de evrei în scopuri similare: "Pătrund într-un mediu etnic străin", scrie Gumilev, "evreii încep să-l deformeze Nefiind capabili să ducă o viață deplină într-un peisaj necunoscut pentru ei, extratereștrii încep să o trateze în mod consumistic Pur și simplu, să trăiască pe cheltuiala lui Stabilindu-și propriul sistem de relații, îl impun cu forța nativilor și, practic, îi transformă într-o majoritate asuprită" Din partea unei persoane separate (individ), rolul conceptului de mentalitate este oarecum diferit Mentalitatea rusă (se presupune că o persoană nu ar trebui să se îndoiască) îi permite să primească energie și sprijin suplimentar (super-individual), să se realizeze ca membru al comunității, să se realizeze în general Din păcate, nu întotdeauna într-o direcție semnificativă Când astăzi rusul obișnuit, urmând programul mental format de mass-media, își transformă problemele în ură față de Statele Unite și corporațiile transnaționale, cunoscutul politolog Leonid Radzikhovsky califică un astfel de comportament drept schizofrenie socială Alte scheme de mentalitate sunt chemate pentru a explica de ce nu reușim cu reforme, încă altele - pentru a justifica alegerea sau spiritualitatea noastră, a patra - dimpotrivă, inconsecvența conștiinței și slăbiciunea spiritului, a cincea, a șasea, a zecea sunt concentrate pe rezolvarea unor probleme complet diferite Dar, în marea majoritate a cazurilor, autorii care scriu despre mentalitatea rusă își generalizează schemele la ansamblu (rușii ca atare, poporul rus, rușii etc ), atribuie mentalității ruse un caracter coercitiv (crezând că este mentalitatea) care formează esența realității ruse) , implementați scheme simple de explicație în raționamentul lor, spun ei, există un motiv clar pentru trăsăturile sau problemele noastre Cu toată certitudinea, merită să spunem că toate aceste trei prevederi, evidente pentru autorii lor, sunt atitudinile acestor autori înșiși, nu vor fi de acord cu ele În Jurnalul unui scriitor, Dostoievski scrie: "Așa va fi dacă lucrurile vor continua, dacă oamenii înșiși nu își vor veni în fire; iar intelectualitatea nu-l va ajuta Dacă nu-și vine în fire, atunci întregul, în întregime, în cel mai scurt timp posibil, se va afla în mâinile tot felul de evrei și nici atunci nicio comunitate nu-l poate salva buget, atunci, prin urmare , vor trebui susținute și "(Dostoievski F M "Jurnalul unui scriitor" Capitolul XI "Vise și vise") Antonov A Istoria populară - anton ov spb ru, alți participanți la discursul public și nu exprimă tendințele generale ale culturii O Da Gurevich, discutând despre natura mentalității, a atras atenția asupra faptului că unul dintre semnificațiile sale coincide cu conceptul de spiritualitate Ce este? Astăzi toată lumea vede în spiritualitate ceea ce visează Cu toate acestea, să încercăm să privim spiritualitatea în mod obiectiv Un sens al spiritualității este discutat constant de Berdyaev În opinia sa, spiritualitatea implică un cult, o atitudine religioasă, credință în alte realități și, în ultimă instanță, în Dumnezeu, indiferent cum îl înțelegem cineva De aici și doctrina lui Berdyaev despre "simbolismul" culturii și existenței umane: cultura, scrie el, este simbolică, conține doar simboluri, semne ale unei alte lumi spirituale, dar această lume în sine nu este realizată direct în realitate Al doilea sens al spiritualității este în natura sa ezoterică Atitudinea spirituală față de viață este o atitudine ezoterică Ezoteric - nu neapărat transcendent, secret, este diferit Ezoteric, omul crede mai mult în lumea spirituală decât în aceasta, trăiește nu atât aici, cât acolo În același timp, nu se poate înțelege problema în așa fel încât o astfel de persoană pur și simplu să-și imagineze, să viseze ceva, să fie, așa cum spunea Platon, într-o stare de nebunie fericită Ea trăiește în munca ei, în gândirea la lume, într-un efort de a înțelege cele mai recente probleme ale vieții și ale ființei Personalitatea ezoterică renaște de fiecare dată în și prin toate acestea Despre personalitatea ezoterică este foarte posibil să spunem în cuvintele culturologului nostru L M Batkin, parafrazându-și oarecum reflecția asupra corespondenței medievale dintre stareța mănăstirii Eloise și filozoful Abelard: individualitatea unei personalități ezoterice nu există înaintea reflecțiilor și lucrării ei spirituale, nu sub forma realității cotidiene Ezoteristul, desigur, își ia în considerare cu atenție ideile - conform regulilor gândirii și genului ezoteric și prin inspirarea sentimentului direct El își creează "operele" spirituale, dar rezultatul este neprevăzut - lucrările spirituale creează o personalitate ezoterică În realitatea ezoterică, libertatea este dobândită prin creativitate, (în acest caz spirituală) Pentru intelectualul rus, ezoterismul spiritual a devenit treptat literalmente un mod de viață, umbrind viața practică de zi cu zi cu grijile și problemele ei Intelectualul rus preferă să trăiască în lumea cărților, a muzicii, a ideilor, a disputelor, a reflecțiilor Aceasta este viața spirituală a intelectualului rus, din care este aproape imposibil să-l extragi, în ciuda oricăror revoluții și crize N Berdyaev s-a întrebat de ce creștinismul occidental era complet străin de ideea principală rusă - Dumnezeu-bărbăție, și de ce în Za- În Europa, toate problemele sunt considerate nu în esență, ci în reflecțiile lor culturale, în refracția lor în lumea istorică umană (când, de exemplu, s-a pus problema singurătății, în Europa, când se discuta despre această problemă, se vorbea despre singurătate de Petrarh, Rousseau sau Nietzsche, și nu despre singurătate) Se pare că nu are nicio diferență; Dumnezeu sau Dumnezeu-bărbăție, singurătatea lui Rousseau sau singurătatea în general? Există o diferență, și una mare: omul ezoteric trăiește în lumea ideilor, aceasta este prima și ultima sa realitate, în timp ce europeanul refractează ideile în viața sa privată Marx, crede că minunatul nostru filozof M Mamardashvili, a avut, dacă vreți, un fel de daltonism, un punct orb pe "ochiul său mental", care l-a făcut orb la ceea ce s-ar putea numi societate civilă sau viața privată Dar conceptul de "privat", subliniază Mamardashvili, este extrem de important pentru cultura europeană, și deci pentru cultura creștină Ideea culturii creștine este fundamentală și simplă Aceasta este o cultură a oamenilor capabili să întrupeze infinitul și divinul într-o chestiune privată Din păcate, în cultura rusă întâlnim adesea indiferența reală a unei persoane față de propria sa muncă Dar intelectualul rus literalmente arde în lumea ideilor, reflecțiilor, muncii spirituale Și este de înțeles de ce Ideile, muzica, cărțile, picturile scufundă o persoană într-o lume în care totul este armonios, frumos, pur, în care idealurile umane sunt realizate Într-o astfel de lume, desigur, este mult mai plăcut să trăiești decât în realitatea rusă gri și uneori teribilă Așadar, intelectualul rus se ascunde de viața în lumea ezoterică a ideilor și a artei, pe care o identifică în mare măsură cu spiritualitatea Combinația dintre o atitudine ezoterică față de viață cu lipsa de rădăcini sau, așa cum spun sociologii astăzi, marginalitatea, este poate un alt aspect al spiritualității ruse În Rusia, din a doua jumătate a secolului al XIX-lea, au existat întotdeauna mulți oameni nerădăcinați (smulși din clasă și pământul lor cultural), dar cel mai trist lucru este că un strat semnificativ al societății educate a fost, de asemenea, nerădăcinat Gogol a mai scris despre subeducația și lipsa de temei a poporului rus, despre faptul că un cetățean adevărat nu se vede nicăieri; decembriștii, deși au dat dovadă de un model de cetățenie, nu erau cu nobilimea, și nu cu poporul; și mult mai târziu, când inteligența rusă cehoviană, ca să spunem așa, s-a format, a fost, de asemenea, în mare măsură un strat neînrădăcinat al societății Ce rezultă din toate acestea? În primul rând, faptul că viața spirituală este tradiția noastră istorică, un obicei Degeaba unii dintre noi ei mustră stilul de viață burghez, pur și simplu suntem obișnuiți să ducem o viață ezoterică, obișnuiți cu dezrădăcinarea Întotdeauna unui rus i se pare că, dacă te încordezi și te gândești cu atenție, poți găsi singura soluție potrivită Și găsește în domeniul ideilor, planurilor, proiectelor Și viața, cu toată urâțenia ei, continuă ca de obicei Probabil, atâta timp cât rămânem pe tărâmul modului ezoteric de viață și nerădăcinați, nicio idee și soluție strălucitoare nu va ajuta Totuși, asta nu înseamnă - "jos cu idei și cu gândire, jos cu munca spirituală" Aceasta înseamnă altceva: trebuie să înveți nu doar să gândești, ci și să trăiești diferit, să-ți subordonezi viața cerințelor vieții într-un sens mai larg, ai nevoie de o experiență diferită, nouă a vieții și a ființei, și nu doar nouă idei Revenirea la discutia problemelor spiritualitatii nu este deloc intamplatoare Inteligentsia rusă s-a aflat la o răscruce de drumuri Era în pierdere, se temea de noile relații economice, de competiția capitalistă, de lupta politică, chiar de libertate, pentru că libertatea s-a dovedit a nu fi susținută de legile și de legile în vigoare Este timpul să ne adăpostim de vremea rea în portul spiritual E liniște aici, familiar, aici sunt jocurile intelectuale preferate și ce fel de lume și oameni vor fi în viitorul apropiat - e mai bine să nu gândești, este mai ușor să stigmatizi o persoană nouă și lumea, spunând că sunt nespirituali Este mult mai dificil să-ți păstrezi idealurile și tradițiile și, în același timp, să le arunci o privire critică și, chiar mai important, să le aduci la viață Este mult mai dificil să înveți cum să trăim realist și în așa fel încât viața să includă idealurile și planurile noastre, astfel încât nu numai în sfera spiritului sau în lumea artei, ci și în viața obișnuită să existe armonie, puritate , frumusețea și relațiile ideale Dar pentru a face acest lucru, trebuie să faci compromisuri, să-ți reconstruiești idealurile, să studiezi cu atenție și binevoință cultura și spiritualitatea mondială, inclusiv cultura burgheză, și să nu sări peste tine și etapele vieții prin care mai trebuie să treci, așa cum au făcut-o alte popoare trecut prin Vom ajunge la o înțelegere mai semnificativă a spiritualității dacă o punem în practică, dacă luăm în serios alte puncte de vedere și idei, oricât de ciudate ni s-ar părea Dacă le acceptăm ca pe o realitate nu mai puțin valoroasă decât a noastră Dacă nu considerăm că există un singur adevăr și îl deținem, în timp ce alții se înșală Există la fel de multe adevăruri câte experiențe de viață realizate în mod constant Desigur, nu poți scăpa de tine, de tradițiile tale Dar ar fi păcat să rămânem blocat la o oprire provincială Să sperăm și lucreaza calm Principalul lucru este o conștiință curată și o datorie bine îndeplinită, iar restul nu depinde de noi, restul va veni Ultima întrebare: despre ce tocmai am vorbit, despre spiritualitate ca atare? Bineînțeles că nu, am schițat una dintre schemele spiritualității O schemă orientată către un astfel de strat al intelectualității ruse, ai cărei reprezentanți sunt gata să arunce o privire critică asupra ei înșiși și să lucreze, creând condiții pentru reînnoirea vieții proprii și rusești Frica de necunoscut, predicții sau poate o viață și o gândire corectă? La ce ne referim când vorbim despre civilizația rusă Cultura rusă, pentru că unul dintre semnificațiile conceptului de "civilizație" coincide cu conceptul de "cultură"? O etapă de dezvoltare, "o etapă calitativă din istoria societății, caracterizată printr-un anumit nivel de formare a persoanei însuși, baza tehnologică și economică a societății, relațiile socio-politice și lumea spirituală"? "Un fel de unitate care se opune a ceea ce nu este civilizație", atunci civilizațiile nu se reduc la legile de funcționare a statelor, națiunilor, grupurilor sociale? Criteriul moral pentru dezvoltarea culturii (cum spunea Mirabeau: "Civilizația nu face nimic pentru societate dacă nu îi dă baza și forma virtuții") Sau, dimpotrivă, înțelegerea civilizației ca "moartea spiritului culturii": "civilizația încearcă să realizeze viața", realizând "cultul vieții dincolo de sensul ei, înlocuind scopul vieții cu mijloacele de viață" , instrumentele vieții" (N Berdyaev) ? Dacă aplicăm aceste distincții și idei materialului și fenomenului rusesc, obținem o construcție ideală care este foarte greu de utilizat Cred că nu sunt folosite, dar atunci ce? Probabil, caracteristici și imagini separate și adesea, din păcate, diferite, contradictorii Aceasta este o dificultate Celălalt este indistinguirea cunoștințelor, a tiparelor, a dorințelor sau a fricilor noastre Un lucru este de știut (istoric sau predictiv), dobândirea și utilizarea lor presupune gândire disciplinară și proceduri de control adecvate Cealaltă sunt diverse scheme care ne permit să definim fenomenul și să acționăm, dar nu ne permit să facem predicții sau programe realiste de acțiune socială Și al treilea caz - reprezentări în Op Citat din: Parkhomenko I T , Radugin A A Civilizație și Culturologie în întrebări și răspunsuri Moscova: Center, (http://www countries ru/library/civilis/civp htm) formă de cunoaștere, reflectând, în primul rând, așteptările sau temerile noastre Amintiți-vă cele două narațiuni citate în introducere (Sfârșitul programului "Codul de acces" al Yulia Latynina pe Ekho Moskvy pe decembrie ) "Îmi mai rămâne literalmente un minut anul acesta Aș dori să închei pe o notă optimistă În mod optimist, aș dori să spun următoarele Totul în istorie este uimitor de schimbător Probabil că voi vorbi despre asta data viitoare În istorie, albul devine negru și negrul devine alb În istorie, prăbușirea Imperiului Roman s-a transformat în apariția libertății Iar apariția protestantismului, care se tăiau unul pe altul, s-a transformat în apariția eticii protestante Am un sentiment complet că nu contează cine conduce Rusia acum Așa este ghinionul Rusiei La început, a fost condusă de călăi timp de de ani Călăii care au distrus poporul rus, călăii care au distrus ecologia rusă, au transformat orașele noastre într-un amestec de cazărmi și zone industriale, călăii care au transformat economia rusă într-o economie care fie produce tancuri, fie oțel pentru tancuri Apoi a fost condusă de neîntreprinderi Dar Rusia, slavă Domnului, este o țară prea mare pentru a muri de mătreață Rusia este condamnată să fie liberă, pentru că lumea nu are altă cale decât libertatea Și Rusia este o țară prea mare pentru a dispărea de pe hartă, ca unele Namibie sau Nigeria, dacă Nigeria nu este liberă Iar timpul istoric în care trăim, de fapt, în perspectivă istorică este în mod dispărut de mic Cred că anii zero se vor încheia cu siguranță, Rusia va ieși din anii zero și din guvernanții zero Toate cele bune La mulți ani" (dintr-un articol de Yuri Pivovarov "Originile și sensul revoluției ruse") "Secolul al XX-lea rusesc a fost rezultatul unei Revoluții complet pierdute Toată lumea a suferit o înfrângere: poporul, inteligența, preoția, elitele etc Din păcate, societatea rusă nu vrea să înțeleagă acest lucru Este închis de această implicită istorică prin "victorie în război", "spațiu", "industrializare", "a doua mare putere" și altele asemenea Nu vreau să intru într-o discuție cu acești "învingători", dar nu îmi pot aminti o ordine socială mai anti-umană, nemiloasă și mai distructivă pentru propriul meu popor în istoria modernă O catastrofă antropologică a avut loc în Rusia în ultimul secol Și asta face ca toate aceste "spații" să nu fie nimic Sunt atât amar și frică de faptul că "motivele continuă să funcționeze", "descântec pro- http://www echo msk ru/programs/code/ -echo/ trecutul nu este dezmințit", ci "conștiința vinovăției nu se înțeapă ca o înțepătură" Aceasta înseamnă: revoluția bolșevică continuă" Deși în formă textul Latyninei seamănă cu o prognoză (Rusia nu va dispărea, anii zero și guvernanții se vor încheia), de fapt, este, într-adevăr, credință și emoții solide, construite, totuși, pe o schemă plauzibilă, pictând un îngrozitor, dar aparent adevărată imagine Pivovarov își creează schema de default istoric și de catastrofă antropologică pe baza cercetărilor culturale și istorice, dar și aici prognoza despre revoluția bolșevică în curs este făcută mai mult ca schematism În ambele cazuri, schemele construite exprimă în mod viu atitudinea și aspirațiile autorilor lor, dar nu pot acționa ca modele a ceea ce sa întâmplat cu adevărat în Rusia Aici, însă, se ridică o întrebare fundamentală: putem chiar să construim modele științifice ale transformărilor istorice ale civilizației ruse, având în vedere complexitatea fenomenului în sine (cultura și civilizația rusă), precum și imperfecțiunea instrumentelor noastre cognitive? Cred că nu, deși putem și trebuie să creăm scheme plauzibile ale ceea ce se întâmplă Nu putem crea modele științifice și din cauza tranziției epocii "Aparent", scrie S S Neretina, - formele de tranzitivitate sunt oarecum asemănătoare între ele, iar natura non-instituțională a cunoașterii și franchețea ei modernă, transmise prin internet și transmise aparent cu legăturile autorului, dar fragmentate și abstrase de cine știe, seamănă cu vechiul gnoza în Acea vreme, gnoza era definită nu ca cunoaștere ignorantă, ci ca cunoaștere supranaturală, care a dus, ca, într-adevăr, acum, la crearea unei noi mitologii, la ruperea limbajului, deoarece vechiul realitatea a scăpat din ea, iar cea nouă nu a fost încă identificată, de ce cunoașterea nu poate fi decisivă, mai degrabă, poate fi numită experiență Într-o situație de tranziție și tendințe opuse, cu care avem de-a face în prezent, este imposibil de prezis cu deplină certitudine care tendință va câștiga Cu toate acestea, putem, desigur, construind scheme, să presupunem încotro se îndreaptă schimbarea socială sau, alternativ, să susținem anumite tendințe datorită preferințelor și valorilor noastre Cu alte cuvinte, pe de o parte, este necesar să acceptăm diversitatea practicilor sociale, creând condiții pentru viața normală și comunicarea lor, dar, pe de altă parte, fiecare dintre noi (ca un social Pivovarov Yu S Originile și semnificația revoluției ruse și în căutarea unei teorii a civilizației ruse: în memoria lui A S Akhiezer M , S Neretina S S Puncte de vedere p , , subiect) poate contribui la o tendință bine definită, poate funcționa nu pentru toate sistemele, ci pentru unul anume, poate bloca unele tendințe sociale și constituie altele Problema constă și în faptul că civilizația, ca obiect de studiu, este un tip de natură socială care are specificul ei O persoană însuși, activitățile și proiectele sale, contribuie la "natura socială", dar ceea ce se dezvoltă ca urmare a eforturilor sale depinde adesea puțin de el, trăiește conform propriilor legi (amintim ideea lui M Heidegger " configurare") Natura socială este un "sistem-centaur", adică un fenomen artificial-natural În plus, realitatea socială este o formă specială de viață: formațiunile sociale (state, instituții, comunități, corporații etc ) pot fi considerate ca organisme și populații din mediu care luptă între ele pentru existență Dar dacă natura socială include activitatea persoanei însăși, atunci devine clar de ce este posibil să se creeze "practici de imputare" (ideologie, PR etc ) și, de asemenea, de ce teoriile sociale "se așează" periodic pe milioane de oameni Acest lucru este legat și de natura semiotică a unei persoane care își construiește comportamentul pe baza cunoștințelor și a schemelor La urma urmei, teoria socială este cunoașterea nu despre realitatea exterioară unei persoane, ci despre sine, relațiile sale cu ceilalți, condițiile ființei sale Având încredere în alți oameni, confirmându-și propria viață prin viața celorlalți (fenomenul identificării), o persoană acceptă adesea schemele sociale propuse și inspirate de oamenii de știință socială și tehnologi Dacă natura socială este o formă de viață socială, atunci devine clar diversitatea tipurilor de socialitate, schimbarea și dezvoltarea lor și, de asemenea, de ce mai devreme sau mai târziu unele tipuri de socialitate sunt înlocuite cu altele, mai perfecte și mai viabile, cum ar fi, de exemplu , s-a întâmplat cu socialismul bolșevic, care este forțat a fost să părăsească scena istoriei Combinația primei caracteristici cu cea de-a doua, parțial, poate explica natura crizei actuale Ei vorbesc despre neașteptarea sa, chiar folosesc o astfel de metaforă ca un "balon de săpun", care a apărut de neînțeles cum, de la sine Dar este, de la sine, firesc? Criza nu a fost precedată de pași destul de clari și, se părea, fundamentați științific: liberalizarea economică, o anumită politică fiscală, noi forme de creditare, creditare cu risc și altele din punct de vedere social? Rozin V M Om de cultură Introducere în antropologie Moscova-Voronezh, acțiunile economice care au dat naștere Mont Blanc al banilor virtuali au bulversat echilibrul economic, au subminat încrederea consumatorilor în instituțiile financiare și de altă natură economică Întrebarea este, ce nu au luat în considerare teoreticienii sociali? Multe lucruri De exemplu, nu au fost luate în considerare consecințele negative ale introducerii noilor tehnologii și instrumente financiare, ingeniozitatea cetățenilor care vin în mod constant cu scheme care să le permită să trăiască peste posibilitățile lor , rolul criticii la adresa sistemului economic existent, precum și întrucât schimbarea conștiinței consumatorilor, până la procese de alunecare de teren de distribuție aproape instantanee, nu au fost luate în considerare neîncrederea Marx nu a luat în considerare unii factori, iar economiștii și politicienii moderni pe alții Adevărat, acești factori, de regulă, nu pot fi luați în considerare în avans, deoarece mulți dintre ei apar numai după anumite inovații Oare nu rezultă din această împrejurare concluzia: regularităţile sociale stabilite în ştiinţele sociale sunt doar scheme ipotetice În general, acest lucru este adevărat, dar cu un singur amendament Astfel de scheme și scenarii ipotetice devin modele reale dacă teoria socială "se așează" pe milioane de oameni din diverse motive sau dacă este posibil să se creeze "practici de imputare" a acestor scheme Dar dacă în prezent nu putem construi modele științifice ale civilizației ruse (și din punctul de vedere al ingineriei sociale, previziunile justificate și acțiunile sociale sunt posibile doar pe baza unor astfel de modele), atunci ce fel de strategie este de conceput? Ei bine, în primul rând, este încă necesar să se efectueze cercetări asupra culturii și civilizației ruse, implementând cele mai moderne și eficiente metode, realizând că produsul acestor studii nu vor fi modele și teorii, ca științele naturii, ci scheme, scenarii și alte narațiuni La urma urmei, acțiunile noastre practice sunt % bazate pe scheme și, în plus, nimeni nu a infirmat încă teza lui Pascal că cea mai bună viață este gândirea corectă "Încă", scrie Peter Drucker, "puțini folosesc sau de cărți odată; dar numărul acestor consumatori este în creștere rapidă Cu ajutorul cardurilor de credit, deținătorii de carduri pot obține credit și îl pot menține la un nivel, uneori mult mai mare decât solvabilitatea lor reală Nu le pasă deloc de rata mare a dobânzii, deoarece nu au de gând să returneze deloc împrumutul primit Ei manipulează carduri, mută bani dintr-un cont în altul, datorită cărora plătesc doar dobândă foarte mică, uneori simbolică acesta este cu adevărat un nou tip de bani Astăzi nu există nicio țară care să fie imun la fluctuațiile bruște ale cursului de schimb din simplul motiv că lumea este inundată de "bani virtuali", apoi cei care nu oferă o combinație acceptabilă de rentabilitate și lichiditate "(Druker P F Sarcinile managementului în secolul Moscova - Sankt Petersburg - Kiev, P - , ) În al doilea rând, nu repeta greșelile De exemplu, să decidă pentru alții cum să trăiască, dictându-le criteriile și condițiile pentru o viață corectă În articolul "Ce este educația?" M Foucault scrie: "Cu alte cuvinte, această ontologie istorică a noastră trebuie să abandoneze toate proiectele care se pretind a fi globale și radicale La urma urmei, se știe din experiență că pretinde că iese din sistemul modern și oferă un program pentru o nouă societate, o nouă cultură, o nouă viziune asupra lumii nu duc la nimic altceva decât la renașterea celor mai periculoase tradiții Într-o altă lucrare, el explică această abordare după cum urmează "De mult timp, intelectualul așa-zis "de stânga" a luat cuvântul - și i-a fost recunoscut dreptul de a face acest lucru - ca unul care dispune de adevăr și dreptate A fost ascultat - sau s-a prefăcut că este ascultat - ca unul care reprezintă universalul A fi un intelectual înseamnă a fi un pic din conștiința tuturor Cred că aici au avut de-a face cu o idee transferată din marxism, și cu un marxism vulgarizat De mulți ani, însă, intelectualului nu i se mai cere să joace acest rol S-a stabilit un nou mod de comunicare între teorie și practică A devenit obișnuit ca intelectualii să lucreze nu în sfera universalului, exemplarului, corect și adevărat pentru toți, ci în anumite sectoare, în anumite puncte, în care se găsesc fie din cauza condițiilor de muncă, fie datorită la condițiile de viață (locuință, spital, orfelinat, laborator, universitate, relații familiale sau sexuale)" Există două aspecte diferite aici Acțiunile noastre sociale sunt eficiente doar atunci când putem observa și controla cel puțin parțial acțiunile noastre și consecințele lor (de aceea, apropo, astăzi deciziile regionale sunt adesea cu un ordin de mărime mai eficiente decât cele federale) Al doilea este acesta: cunoștințele dobândite în cercetarea noastră ar trebui corectate în cursul comunicării și dialogului cu alți gânditori și părți interesate care au o viziune diferită, o înțelegere diferită a soluționării acelorași probleme "A fi și a deveni însuși înseamnă a te include în rețeaua discuțiilor Multiculturalism, scrie S Benhabib, - prea des se blochează în încercări inutile de a evidenția o narațiune drept cea mai semnificativă Interpretarea culturilor ca fiind închise ermetic, date fiind date supuse propriei lor logici interne, este insuportabilă Evaluările culturale pot trece din generație în generație Foucault M Ce este iluminarea? și întrebări de metodologie Nr - S Foucault M Voinţa de adevăr Dincolo de cunoștințe, putere și sexualitate M , S numai ca urmare a participării creative și active și a semnificației lor nou dobândite O civilizație globală la care vor lua parte cetățenii lumii, scrie S Benhabib, va trebui să fie hrănită din atașamentele locale; din dispute culturale de fond; din regândirea identității "noastre"; dintr-un obicei al experimentării democratice cu organizarea şi reorganizarea instituţiilor" Și nu este vorba doar de dialog și comunicare Și în faptul că în epocile de tranziție, când "vechea realitate s-a strecurat, iar cea nouă încă nu a fost identificată", tocmai în societate și comunități se acumulează și mătură viața socială, iar aici are loc transformarea ei La rândul lor, societatea și comunitățile sunt, pe de o parte, colectivități vii (tradiționale sau nou apărute), care se străduiesc să continue și să reînnoiască viața în condiții noi, pe de altă parte, aceasta este comunicarea, în care fiecare acționează ca purtător al întreaga socialitate, unde se iau decizii fatidice și se formează o nouă viziune și înțelegere Societatea are două moduri principale - activ și pasiv Într-un pasiv "societatea doarme", dar într-o situație de criză socială, "boala" ei, societatea se trezește, devine activă, începe să determine atitudinea unei persoane de cultură față de diverse realități și procese sociale Deci, de unde știm care va fi răspunsul societății ruse când se va trezi? Unii, însă, cred că societatea rusă a murit deja sau este pe moarte, neputincioasă să facă ceva, dar acestea sunt doar previziuni și scheme care reflectă temerile noastre mai mult decât realitatea obiectivă Regiunile prind viață, se reînvie credința și cultele, este o schimbare a generațiilor, o renaștere a elitelor, ipocrizia și fărădelegea devin insuportabile, se discută deschis situația actuală în toată urâțenia și catastrofitatea ei, procese complexe de transformare a personalităţii ruşilor sunt în curs de desfăşurare Aceasta este moartea? Nu, mai degrabă, o dovadă a trezirii În plus, nu ne considerăm morți, dar, după cum am menționat deja, ne aducem contribuția la socialitate Reînnoirea vieții nu începe cu o altă persoană sau cu lumea din afara noastră, ci, în primul rând, cu noi înșine Prin urmare, "omul nou" (odată ce creștinismul a prezentat sarcina de a "reface omul vechi într-unul nou" și a rezolvat-o; astăzi se confruntă din nou sarcina de a deveni un om nou) este un om care nu se constituie doar pe sine, că este, nu numai o personalitate, ci un om care s-a ridicat pe calea "navigației spirituale", a vieții corecte Privat Benhabib S Pretenţii de cultură M , S , , cazul său este ideea mântuirii filozofice, religioase sau ezoterice Aristotel a susținut că nu trebuie să subestimezi importanța principiilor superioare în viața obișnuită, dimpotrivă, pe cât posibil, trebuie să te ridici la nemurire și să faci totul de dragul vieții, corespunzând celor mai înalte din tine însuți Într-una dintre ultimele sale lucrări, Prelegeri despre Proust, Mamardashvili scria că viața nu continuă automat, reluarea ei în condiții noi (și sunt la noi) implică munca de gândire și acțiune El a susținut, de asemenea, că jertfa lui Hristos nu este un eveniment finalizat, ci un eveniment continuu care ne cere să reflectăm și să creăm "Începem să înțelegem", scrie Mamardashvili, "că această senzație mistică este, desigur, o încercare a unei persoane de a reveni și de a reînnoi un simț elementar al vieții ca ceva, prin definiție, nefăcut și neterminat Astfel , credem că Hristos a răstignit și s-a întâmplat agonia lui Iar sentimentul mistic este sentimentul de a fi prezent în întreaga lume, în toate evenimentele lumii; se întâmplă când sunt prezent Și astfel răstignirea lui Hristos aparține istoriei omenirii în măsura în care este un eveniment continuu sau neîmplinit în care nu trebuie să dormim Acest eveniment durează pentru totdeauna Înțeleg asta în așa fel încât fiecare dintre noi (atât credincios cât și necredincios, pentru că suntem cu toții atașați de civilizația iudeo-creștină) trebuie să regândim atât jertfa lui Hristos, cât și creștinismul, inclusiv toate acestea în viața noastră Ce ne-a spus Hristos? El ne-a adus Vestea că se poate trăi altfel, fără a dobândi bogăție și putere, nu acționând pe principiul "ochi pentru ochi", "dinte pentru dinte", ci trăind pentru binele aproapelui, urmând iubirea altruistă Mesajul că moartea unei persoane nu este scopul și limita vieții Scopul vieții este viața spirituală și mântuirea Navigarea spirituală este observarea de sine, gândirea prin viața cuiva, sensul și scopul ei, este dorința de a realiza scenariul de viață planificat (scenariu), urmărirea a ceea ce iese cu adevărat din el, înțelegerea experienței vieții cuiva, colectarea din nou și din nou Aceasta este munca în beneficiul societății și culturii, opoziție cu lipsa de viață, tendințe distructive, cultivarea vieții corecte În cadrul unei astfel de practici, o persoană este o persoană, dar nu chiar obișnuită Îl putem aminti și pe Heidegger, care susținea în articolul "The Question of Technology" că, pentru ca o persoană să devină din nou liberă în raport cu tehnologia, trebuie să se schimbe radical: "și-a amintit Mamardashvili M K Prelegeri despre Proust: (Topologia psihologică a lui Puga) M , S Haide, simți din nou lățimea spațiului tău esențial" Poziția generală aici este următoarea: o persoană nu acționează funcțional, urmărindu-și rolul social, ci își realizează viziunea asupra realității, pe care o bâjbește, construindu-și viața, cuprinzând lumea El, ca A A Bubbles, după Heidegger și Mamardashvili, "este stabilit într-un loc care este stabilit de cursul acestei stabiliri", în timp ce o persoană este "născută din nou", "a doua naștere" După ce a pornit pe calea navigației spirituale, o persoană își direcționează toate forțele vieții spre a se schimba și a dobândi o lume nouă, în urma căreia, mai devreme sau mai târziu, se poate schimba radical Dacă renaște într-o a doua naștere depinde de cât de profund îi afectează aceste schimbări personalitatea După cum arată cercetările mele, nucleul personalității este stabilit de idei care poziționează o persoană în societate, stabilind principalii determinanți ai comportamentului și a căii de viață Dacă mișcarea pe calea navigației spirituale duce la constituirea unui nou nucleu, atunci se naște o nouă personalitate Dar o persoană, desigur, nu este doar o persoană, ci și un membru al societății, un individ social, iar în această calitate are nevoie de sprijinul societății, în semnificații transcendentale și surse de energie de-individuale O persoană nouă, desigur, poate găsi toate acestea gata făcute, identificându-se cu unele formațiuni sociale (aceasta este una dintre opțiunile pentru o posibilă nouă viață), dar modalitatea mai corectă este să-și constituie propriul mediu social, să-și creeze propriile resurse de viață De exemplu, fără Ceilalți, o persoană nouă nu este capabilă să construiască comunitatea de rețea de care are nevoie, dar poate acționa ca un inițiator și poate participa activ la formarea acesteia Fără alții și societatea în ansamblu, o persoană nouă nu se poate realiza pe sine, ci cum intră în societate, cum organizează mediul social, ce relații stabilește cu ceilalți oameni, ce surse găsește și constituie aici - toate acestea depind de el Cu alte cuvinte, ca o corporație modernă, o persoană nouă trebuie să devină un manager al său, să-și creeze propria lume și traiectorie de viață, să contribuie la formarea unor noi forme de sociabilitate, dar, și acest lucru este important, bazându-se pe condiții generale, pe ceilalți și societate În același timp, întrucât noua persoană este interesată de calitatea și natura acestor condiții generale, trebuie să se implice activ în viața societății, în viața politică, să poată influența alte persoane, să ajungă la un compromis sau un consens și si asa mai departe Heidegger M Problema tehnologiei // Martin Heidegger Timpul și ființa: Articole și discursuri M , Capitolul opt AUTODETERMINAREA SI REFLECTIA AUTORULUI Cerințe pentru adevărul și eficacitatea cunoștințelor științifice moderne Să ne amintim ideea cărții indicată în introducere Autorul s-a angajat să vorbească despre realitate - rusă și lume, pentru a înțelege cum să trăiești corect Și a spus Cu toate acestea, un cititor atent, desigur, ar putea observa că alți gânditori moderni descriu această realitate într-un mod complet diferit În plus, autorul însuși, ar putea adăuga un astfel de cititor, a arătat în mod convingător că realitatea se constituie și se formează nu de la sine, ci ca urmare a eforturilor noastre Gânditorii îi atribuie astfel de caracteristici care fie corespund structurii principale a culturii și sarcinilor mântuirii religioase (calea religioasă și viziunea asupra lumii), fie planului ideal al individului (calea ezoteric), fie, în sfârșit, provocărilor liberal-burghezului civilizaţie Deoarece gânditorii, ca indivizi, sunt complet diferiți și gândesc diferit, răspunzând propriilor provocări ale vremii, ei obțin și imagini diferite ale realității De ce, va adăuga cititorul, să-l credem pe autor, să acceptăm tocmai imaginea lui despre realitate? Toate acestea sunt corecte și corecte și reflectă situația modernă postmodernă din cultură: respingerea construirii unui sistem unificat de norme culturale în favoarea unei varietăți de sisteme normative private, în loc să lupte pentru armonie și ordine - subliniind diferențele, dezacordurile, confruntările, nu semnificație universală, ci convenție sau metaforă, prioritate nu știință, ci alte discursuri, în primul rând artă, nu existență, ci diferite, inclusiv realități "opace" "Societatea viitoare", scrie unul dintre ideologii postmoderni Jean-Francois Lyotard, "mai puțin afirmă antropologia de tip newtonian (cum a făcut structuralismul sau teoria sistemelor la vremea sa) și, mai ales, vizează gramatica particulelor de limbaj Apar multe jocuri de limbaj diferite Apoi se ajunge la consens, probabil, prin discuție, așa cum presupunea Habermas? Dar consensul impune (o face imposibil - VR) eterogenitatea jocurilor de limbaj Iar invenția, descoperirea noului se realizează întotdeauna prin dezacord Dacă facem o descriere pe- pragmatică inteligentă, accentul ar trebui pus de acum încolo pe divergență, dezacord Consensul este o linie de orizont neajunsă În raport cu idealul de vizibilitate, este un factor de formare a "opacității", care împinge momentul consensului într-un timp mai târziu" Iată cum se pune aici întrebarea realității "În postmodernism", scrie G S Pomeranets, "rolul planului descriptiv, adică caracteristicile realității nou apărute, și planul polemic, asociat cu o reevaluare a valorilor gândirii și culturii, sunt mari O realitate holistică eludează cuvintele și este negată de postmodernism Sunt acceptate doar descrieri Aceste descrieri sunt constituite ca singura realitate Sunt subliniate acele trăsături ale culturii electronice care estompează distincția dintre adevăr și minciună Realitatea și fantezia se contopesc într-o realitate "virtuală", ca în Disneyland Harta precede teritoriul și creează "teritoriul", televizorul setează societatea Într-adevăr, intriga pătrunderii unor realități în altele, fictive în cele obișnuite sau tranziția celor obișnuite în cele fictive, cum ar fi, de exemplu, pătrunderea imaginilor de televiziune reînviate în apartamentul în care stă telespectatorul sau, dimpotrivă, tranziția spectatorului în realitatea ecranului, astfel de comploturi mascandu-se drept umoristice și, de fapt, conștiință ciudată și tulburătoare, astăzi au devenit simboluri reale ale unei noi viziuni asupra omului Conținutul central al acestei atitudini sunt conceptele de tranziție și realitate și par să se pătrundă unul în celălalt Intriga ne trimite la o altă realitate, care la rândul ei este simbolică Și, în același timp, este real Adevărate, potrivit psihologilor moderni, visele noastre sunt reale, pe ce insistă istoricii de artă, "iluziile primare" ale artei sunt absolut reale, susține religia, Dumnezeu, sfinți, îngeri, demoni, nu mai puțin reale, spun ezoteriștii și dovedesc acest lucru cu toată practica lor vieți, lumi sau realități autentice, ezoterice Dar lumea noastră obișnuită și natura cu legile ei sunt și ele reale, ceea ce este confirmat constant de succesele științelor naturale și ale ingineriei Când spunem că există ceva sau despre o realitate sau despre existența unei anumite realități, cum înțelegem toate aceste concepte și expresii, sunt semnificațiile și Lyotard J F Stat postmodern // Culturologie Rostov n/D, S - Pomeranets G S Postmodernism // New Philosophical Encyclopedia: în volume M, T Z S le dăm sens? Astăzi, conceptul de realitate este folosit din ce în ce mai des și, cel mai important, adesea în locul conceptului de existență În acest sens, este interesantă interpretarea realității dată la sfârșitul anilor patruzeci de către N Berdyaev, care scrie că lumea obiectivată nu este lumea reală adevărată, este doar o stare a lumii reale adevărate care poate fi schimbată Obiectul, a susținut el, este produsul subiectului Numai subiectul este existențial, doar în subiect se cunoaște realitatea Ființa este un concept, nu existență Ceea ce Berdyaev numește obiectivare, Foucault face legătura cu interpretarea, subliniind incompletitudinea și infinitul acesteia Dacă interpretarea nu se poate termina niciodată, scrie Foucault, este pur și simplu pentru că nu există "interpretabil" Nu există nimic absolut primar care să fie supus interpretării, întrucât totul, în esență, este deja o interpretare, orice semn prin natura sa nu este un lucru care se oferă pentru interpretare, ci o interpretare a altor semne În interpretare, mai degrabă decât o relație de clarificare, se stabilește o relație de constrângere Ceea ce se interpretează nu este ceea ce este în semnificat, ci, de fapt, următorul: cine a realizat exact interpretarea Principalul lucru în interpretare, notează Foucault, este interpretul însuși Din punctul de vedere al realității astfel înțelese, existența însăși este doar unul dintre tipurile de realitate și anume "realitatea cognitivă" Aici poate apărea o întrebare legitimă, în ce sens poate o persoană să trăiască pe deplin, de exemplu, trăiește în vise sau în realități ezoterice? Am încercat să răspund la această întrebare într-o serie de lucrări, arătând, de exemplu, că din punct de vedere psihologic și cultural, viața noastră este "viață în limbă și limbă", aceasta este creativitate lingvistică care curge în experiență și activitate reală Paradigma postmodernismului este ambiguă și, într-o anumită măsură, limitativă pentru gândirea filozofică și științifică Criza gândirii raționale tradiționale, noile tehnici de interpretare a operelor de artă, deobiectivizarea realității în studiile umanitare și sociale moderne, căutarea unor noi abordări și moduri de gândire - toate acestea au contribuit la formarea unei noi viziuni asupra lumii, unde însăși formarea și depășirea constantă a gândirii tradiționale au venit în centru Dar, după cum a remarcat pe bună dreptate G Pomerants, deși "New Age s-a încheiat și o întorsătură a început, nimeni nu știe unde, epoca derivării, pierderii și reînnoirii reperelor", cu toate acestea, "toate încercările de a perpetua starea actuală a lume, stilul actual de a percepe viața neîntemeiat"; "Istoria culturii este istoria valorificării de noi elemente" Deci, nu este suficient să vorbim despre realitatea care există în opinia unuia sau altuia gânditor, întrucât diferiți filozofi și oameni de știință (și, așa cum înțelegem noi, părinții bisericii și ezoteriștii) arată și certifică realități cu totul diferite pentru noi Ce să fac? Obișnuiam să cred că pentru înțelegerea reciprocă era suficient să reflectezi asupra valorilor și abordării tale și să le spui și altora despre asta Dacă ar fi demonstrate, credeam eu, ar deveni clar de ce gândesc așa și care este realitatea despre care vorbesc Fără a renunța la această strategie, înțeleg și astăzi că nu este foarte eficientă, pentru că dacă un alt gânditor vede totul altfel, are o altă realitate imediată, el va considera explicația mea fie eronată, fie pur și simplu nu va înțelege În plus, un gânditor modern, de regulă, este ocupat cu el însuși, cu personalitatea și creativitatea sa Nu are timp să se adâncească în construcțiile altora, să înțeleagă vicisitudinile cunoașterii altuia Iar punctul aici nu este într-un caracter rău sau egoism, ci în spiritul vremurilor și stilului de viață Suntem destul de divizați și nu suntem incluși în cauza comună De exemplu, de mulți ani m-am mutat independent, am ajuns la o înțelegere a realității și a problemelor care mă chinuie, m-am obișnuit cu lumea deschisă, m-am instalat în ea, este percepută pentru mine ca fiind directă și autentică Dar ăsta sunt eu și alții? În primul rând, nu au fost prezenți în viața mea și nu-i cunosc suișurile și coborâșurile În al doilea rând, ei înșiși, la fel ca mine, au mers pe propria lor cale dificilă, despre care, la rândul lor, nu știu nimic Se pare că atunci ceea ce este mai ușor - trebuie să vorbiți despre calea vieții tale și să arăți locul în ea al gândirii și cunoștințelor noastre Atunci, probabil, realitatea mea va deveni clară altora Ei bine, cam așa fac eu Încerc să reflectez asupra valorilor și abordării mele Vorbesc despre calea vieții mele Arăt locul în ea al gândirii și cunoștințelor mele Oferă asta altora o înțelegere a gândirii mele și a realității pe care am descoperit-o? Este greu de spus, pentru că, din nou, alții sunt ocupați cu ei înșiși și nu au ocazia să se adâncească în construcțiile și vicisitudinile mele de viață Cu toate acestea, până acum nu văd nicio altă modalitate și modalitate de a-mi face construcțiile de înțeles Întrucât este foarte dificil să implementez această strategie în întregime (deși toate acestea pot fi găsite în cărțile mele), mă voi limita la două ilustrații detaliate Prima casa Pomeranets G S Postmodernism // New Philosophical Encyclopedia: în volume M, T Z S Metoda de reconstrucție pe care am folosit-o în analiza mea despre religie, ezoterism și raționalism este reflectată A doua este o explicație a înțelegerii mele despre liberalism, ca răspuns la acuzațiile lui Vadim Belyaev privind inconsecvența gândirii mele Analiza pseudo-geetică a formării și vieții unui anumit fenomen De la metoda ascensiunii de la analiza pseudogenetică abstractă la concretă Reconstrucții pseudogenetice dezvoltate pe baza criticii și înțelegerii metodei de ascensiune de la abstract la concret, considerată în A A Zinoviev Această metodă cuprinde trei idei principale: "celule", adică o structură abstractă care poartă potențial caracteristicile întregului organic complex studiat, informația și derivarea, ca două procedee de cercetare complementare reciproc (prima este mișcarea de la manifestările fenomenale) a întregului existent la structurile care au precedat întregul genetic, a doua este o încercare de a explica întregul, pe baza trăsăturilor de dezvoltare și a complicațiilor structurilor inițiale și anterioare din punct de vedere genetic, începând cu celula) și a procedurii de deducție, adică derivarea genetică, în timpul căreia obiectele ideale sunt construite secvențial și se explică geneza Discuțiile lui K au condus la trei concluzii importante: ideea unei celule trebuie abandonată , procedura de reducere este determinată în mare măsură de procedura de derivare, iar principalul lucru este identificarea mecanismelor de tranziție de la o stare a întregului în curs de dezvoltare la o alta "Din moment ce", a explicat Shchedrovitsky la prelegeri și în disertația sa, "de la bun început am plecat de la convingerea că gândirea este î "Ideea este", a spus Shchedrovitsky la prelegerile din , "că nu era posibil să ne imaginăm desfășurarea celulei originale Încercările de o astfel de implementare au eșuat și s-a aflat de ce nu s-a putut face Aceleași proceduri de desfășurare care păreau posibile au fost descrise într-o lucrare numită " principii pentru construirea unei teorii genetice" {Shchedrovitsky G P Probleme de logica a cercetării științifice și analiza structurii științei Din arhiva lui T P Shchedrovitsky T M S ) obiect în curs de dezvoltare istorică, a trebuit să construim o teorie a gândirii care să surprindă această dezvoltare Aceasta a însemnat pentru noi că o astfel de teorie trebuia construită prin ascensiunea de la abstract la concret Adică a trebuit să definim mai întâi unele dintre cele mai simple sisteme de gândire și apoi a trebuit să găsim regulile formale prin care aceste sisteme inițiale se desfășoară în sisteme mai complexe A A Zinoviev scria: "Toate studiile de economie politică premergătoare lui K Marx au lucrat la reducerea de la complex la simplu Dar secretul gândirii dialectice, al gândirii lui Marx, nu constă deloc în reducere, ci în derivare S-a dovedit că derivațiile ulterioare determină procedurile anterioare de reducere și că procesul de gândire apare ca un proces dual și multidirecțional "După ce am făcut un anumit număr de astfel de pași - în principiu, un număr destul de mare - ar trebui să ajungem în cele din urmă la o reprezentare teoretică a întregului sistem de gândire în ansamblu Metoda ascensiunii de la abstract la concret se aplică în general obiectelor organice Și obiectele organice, din nou, de regulă, sunt - așa cum a predat Zinoviev la primele etape și ni s-a părut destul de evident - obiecte în curs de dezvoltare istoric Ulterior, am extins oarecum această idee a metodei de ascensiune și am introdus un concept special de analiză genetică, sau pseudogenetică, aplicată obiectelor în curs de dezvoltare însuși principiul abordării genetice, sau pseudogenetice, a gândirii a rămas neschimbat : am considerat încă că sarcina principală este de a explica mecanismele dezvoltării gândirii" De ce analiza "pseudogenetică"? Dar pentru că vorbim de istoria logică, adică de geneza, ca o dezvoltare prezentată teoretic a întregului studiat În continuare, voi da un exemplu de studiu similar al meu, dar care nu are legătură cu perioada logicii genetice a conținutului (analiza pseudo-genetică a geometriei Shchedrovitsky G P Probleme de logica a cercetarii stiintifice p - Shchedrovitsky G P Din istoria MMK ( - ) // G P Şcedroviţki Cercul metodologic de la Moscova: dezvoltarea ideilor și abordărilor (Din arhiva lui G P Shchedrovitsky Vol , numărul M , ) S Shchedrovitsky G P Probleme de logica a cercetarii stiintifice S gândirea, desfășurată în acea perioadă, a fost publicată în lucrarea "Pedagogie și logică" ), și într-o perioadă ulterioară O metodă de modelare a obiectelor de studiu în logica genetică a conținutului În primul rând, voi explica metoda de analiză pseudogenetică în sine, pe baza lucrării mele publicate în cartea Pedagogie și logică Logica conţinut-genetică studiază obiecte speciale: activităţi mentale, cunoştinţe, procese de rezolvare a problemelor care nu sunt date percepţiei senzoriale Acțiunile practice care dezvăluie anumite proprietăți în ele (ca și în fizică) nu pot fi aplicate acestor obiecte și, prin urmare, studiul și analiza lor se bazează exclusiv pe reprezentarea obiectelor de studiu în scheme și concepte legate de acestea Considerând diagramele ca imagini ale obiectelor, adică ca modele, cercetătorul atribuie obiectelor acele proprietăți pe care le-a identificat pe diagrame Modelarea obiectului de studiu are loc în două etape În primul rând, materialul empiric și cunoștințele empirice sunt evidențiate Materialul empiric este înțeles ca diverse manifestări date senzual ale obiectului de studiu (de exemplu, pentru gândirea lingvistică, materialul empiric sunt texte științifice, pentru activitate, obiecte și produse ale activității) Cunoștințele empirice sunt cunoștințele obținute prin descrierea materialului empiric în termeni Apoi se efectuează procedura de corelare a materialului empiric cu schemele O astfel de procedură va fi numită impunerea de scheme asupra materialului empiric Procedura de suprapunere duce în cele din urmă la faptul că conceptele care descriu materialul empiric încep să se relaționeze direct cu schemele, iar conexiunile dintre elementele schemelor încep să fie interpretate ca conexiuni speciale între elementele materialului empiric Cu o descriere adecvată a acestui nou conținut, schema se transformă într-un model al unui nou obiect de studiu Schema este considerată adecvată materialului empiric dacă, în primul rând, cu ajutorul modelului obținut pe baza acestei scheme, este posibilă rezolvarea problemelor cu care se confruntă cercetătorul (acesta este criteriul principal) și, în al doilea rând, Rozin V M Analiza logico-semiotică a semnelor mijloacelor de geometrie (la construcția unei discipline de învățământ) // Pedagogie și logică M , în al doilea rând, devin clare trăsăturile structurii materialului empiric, fixate în cunoștințele empirice Cu cât un cercetător are mai multe scheme, cu atât va fi mai mare clasa de obiecte noi pe care le va putea modela Pentru a extinde aria de obiecte care pot fi modelate și analizate folosind scheme existente, aceste scheme sunt de obicei extinse în altele, mai complexe, de exemplu: două scheme identice sunt conectate prin anumite elemente sau unul dintre elementele schemei este extins la o schemă întreagă Adesea, un obiect nou are o astfel de structură încât niciuna dintre schemele deja construite sau implementate nu poate fi folosită pentru modelare În acest caz, este necesar să se construiască o schemă fundamental nouă Pentru a face acest lucru, trebuie să prezentați o ipoteză despre structura noului obiect Trebuie menționat că o astfel de ipoteză nu poate fi formulată pe baza rezultatelor analizei materialului empiric Poate fi obținut doar pe baza unei analize critice a altor ipoteze despre structura unui obiect dat sau a unor obiecte asemănătoare acestuia În cazul modelării obiectelor în curs de dezvoltare, este necesar să se impună asupra materialului empiric toate schemele selectate, dezvoltate și construite într-o succesiune strict definită, determinată de structura complexă a obiectului în curs de dezvoltare Dezvoltarea obiectelor în fiecare etapă de dezvoltare, așa cum spune, "pliază" și "elimină" în sine elementele și conexiunile obiectelor de la nivelurile anterioare și, din această cauză, structura lor se schimbă și devine mai complicată Principiul de bază al metodei pseudogenetice este destul de simplu Este necesar să începem analiza unui obiect în curs de dezvoltare din stările sale mai simple, primare Apoi este necesar să trecem la stări ulterioare, mai complexe ale obiectului, folosind rezultatele obținute în etapele anterioare ale analizei Cu o astfel de mișcare pas cu pas trebuie să ajungem la nivelul de dezvoltare al obiectului, în raport cu care se stabilește sarcina cercetării Astfel, principiul pseudogenetic stabilește linia principală de analiză a obiectelor în curs de dezvoltare Este clar că această metodă de analiză este aplicabilă obiectelor în curs de dezvoltare numai dacă s-a păstrat material empiric care corespunde genetic diferitelor stări ale acestui obiect Într-o altă versiune, analiza stărilor anterioare ale obiectului este înlocuită cu analiza componentelor și elementelor sale, a căror structură este mult mai simplă decât structura obiectului în sine analiză reală, este totuși un proces mai complex și deloc liniar, care ține cont nu numai de dependența analizei stărilor obiectelor mai complexe de cele mai simple, ci și de dependența inversă a analizei etapelor anterioare de care problema inițială și în ce stadiu de dezvoltare trebuie rezolvat Prin urmare, analiza reală constă din două procese reciproc inverse: de la procesul de "reducere" (mișcare în analiză de la stări mai complexe ale unui obiect la cele mai simple) și "înlăturare" (mișcări în analiză de la stări mai simple, anterioare ale unui obiect la cele mai complexe) Ambele procese sunt unite prin relații de control, condiționându-se reciproc Reconstituirea culturală și istorică a fenomenului "Ka" Acum voi da un exemplu de analiză pseudogenetică (reconstituire cultural-istoric) a fenomenului "Ka" Problematizarea și cunoașterea empirică (ca condiție a reducerii) Ideea dublului unei persoane - "Ka", care stă la baza viziunii egiptene asupra lumii atât a regatului vechi, cât și a celui de mijloc (mileniul II-II î Hr ), este uimitoare Egipteanul din acea epocă era sigur că viața lui poate continua la nesfârșit în lumea următoare, în împărăția morților (o astfel de persoană se numea Ka), însă, cu condiția ca, în primul rând, să se captureze pe sine și evenimentele sale viața cu ajutorul sculpturii și a altor imagini și, în al doilea rând, se aprovizionează cu sprijinul celor vii, în primul rând în ceea ce privește sacrificiul și procedurile sacre În acest sens, este mai bine să-l numim pe Ka nu un dublu, ci un "om al acelei lumi" - un "tomir" Un secol și jumătate de studiu a problemei lui Ka a oferit mai multe înțelegeri diferite ale lumii Cunoscutul nostru istoric, egiptologul Andrey Olegovich Bolshakov în cartea "Omul și dublul său" analizează conceptele lui G Maspero, G Steindorf, V Christens, A Wiedemann Conceptul lui G Maspero "constă în faptul că Ka este o copie exactă a unei persoane, "dublul", destul de material, dar dintr-o substanță "mai puțin densă" decât el; Ka se naște împreună cu o persoană, statuile sunt întruchiparea lui Potrivit lui Steindorf, "Ka este "protectorul de geniu" al omului, care nu are nimic de-a face cu statuile și imaginile mormântului " Kristene a considerat Ka ca fiind "forța vitală personificată a omului", ceea ce distinge cei vii de cei nevii "Asa de Potrivit lui Wiedemann, urmat în mare măsură de Bolshakov, Ka este o parte a unei persoane care este în relație cu el aproximativ în aceeași poziție cu un cuvânt este față de obiectul desemnat sau o statuie este pentru individul reprezentat "Aceasta este individualitatea în forma în care este întruchipată în numele unei persoane, imaginea sa, care a apărut sau ar putea apărea în mintea celor care au cunoscut această persoană, la menționarea numelui său " Egipteanul "a înzestrat această imagine cu o formă materială care corespundea pe deplin cu forma unei persoane", transformând-o "într-un al doilea "eu", într-un dublu" Înțelegerea diferită a fenomenului Ka de către egiptologi îl determină pe Bolshakov să discute despre metoda de studiu a acestui fenomen În același timp, el notează corect că este inacceptabil să se identifice Ka cu realitățile caracteristice omului și culturii moderne "Astfel", scrie Bolshakov, "această cale, care poate fi numită "ipoteza identității" a conștiinței moderne și antice, nu permite crearea unei imagini complete și cuprinzătoare a viziunii asupra lumii și duce la apariția doar a unei limite limitate și în mare măsură schema distorsionată" După ce și-a stabilit obiectivul de a realiza conceptul de "non-identitate" a conștiințelor, Bolshakov caută baza pe care să poată compara conștiința modernă și cea antică Din anumite motive, el consideră că psihologia umană este o astfel de bază "Pentru autor", reflectă Bolshakov, "nu există nicio îndoială că persoana epocii luate în considerare nu diferă de cea modernă anatomic și fiziologic, prin urmare, teoriile extremiste ale "non-identității" sunt foarte periculoase În acest caz, procesele mentale de bază sunt aceleași la omul antic și cel modern, doar conștiința bazată pe această bază comună este diferită" (dar nu este conștiința una dintre realitățile psihicului? - V R ) (tm) Aici apare o întrebare fundamentală: este posibil să acceptăm identitatea psihologilor omului antic și modern? Desigur, această întrebare este retorică pentru mine, deoarece în lucrările mele arăt că o astfel de identitate nu există, că psihicul este un fenomen cultural și istoric, că, de exemplu, gândirea umană nu a apărut mai devreme decât cultura antică și psihicul unei persoane antice diferă semnificativ de psihicul modern Dar asta este pentru mine, dar pentru cititor? Ca să-l convingem și pe el, să vedem ce dificultăți întâmpină Bolșakov când încearcă într-un mod psihologic modern (adică, de fapt, contrar propriilor sale metode) Wiedemann, , S = , p = , p ; S - Bolshakov A O Omul și doppelgänger-ul lui SPb , S Ibid , p atitudini prelogice, în cadrul "conceptului de identitate") pentru a explica natura lumii Principala problemă pentru Bolshakov este să înțeleagă legătura lui Ka cu imaginile și numele unei persoane și, de asemenea, să înțeleagă de ce imaginile au fost considerate vii, ele (mai precis, Ka) au fost reînviate (și-a deschis ochii și gura), hrănite , adus cadouri și așa mai departe "Există o cantitate imensă de dovezi", scrie Bolshakov, "în favoarea faptului că egiptenii considerau imaginile "vii" sau cel puțin capabile să ofere viață veșnică celor reprezentați Pe de altă parte, acești oameni nu au putut să nu înțeleagă că imaginea este moartă, precum și materialele din care este făcută, doar în imaginația noastră Și, desigur, poziția conform căreia imaginile sunt vii este eronată - la urma urmei, acesta este rodul interpretării noastre a ideilor de acum cinci mii de ani, care poate fi incorectă, în timp ce faptul că imaginile sunt moarte este confirmat de practica - nu contează, modern sau antic, și nu poate fi greșeală " Înainte de a vedea cum a rezolvat Bolshakov această contradicție, observăm, privind în viitor, că imaginea (și nu materialul în care este realizată) nu poate fi nici vie, nici moartă și, de asemenea, că pentru egiptean, statuia unui zeu sau propria sa imagine nu este o "operă de artă", ca pentru noi, ci, într-adevăr, o ființă vie Nu întâmplător, în vremuri de necaz, oamenii au îmbrățișat adesea imagini ale zeilor, astfel încât binecuvântările divine, puterea și prosperitatea să fie transferate victimelor În principiu, o persoană ar putea evoca un zeu și mai simplu, și anume, pronunțându-și ritualul numele, dar, desigur, un zeu, un prizonier, (întruchipat, prezent) într-o imagine picturală, o statuie sau eroii unei drame sunt mai convingător şi mai perceput corporal "Nu există scenariu și spectacol", scrie E Cassirer, "care este interpretat doar de un dansator care ia parte la o dramă mitică; dansatorul este un zeu, el devine un zeu Ce se întâmplă în cele mai multe mistere Cultures nu este un eveniment care imită performanța goală, ci este evenimentul în sine și realizarea lui imediată Cu toate acestea, Bolshakov gândește diferit, pentru el imaginea este moartă; poți înțelege de ce egiptenii îl consideră viu, din punctul lui de vedere Bolshakov A O Omul și doppelgänger-ul lui SPb , S - Huebner K Adevărul mitului M , S Op conform lui Huebner S niya, referindu-se la analiza psihicului, în primul rând munca memoriei Amintindu-și orice obiect sau persoană, crede Bolshakov, egipteanul antic le-a perceput involuntar ca fiind date direct ochiului "Proprietatea imaginii de a servi drept reamintire, un impuls pentru memorie, a fost privită de egipteni ca fiind faptul că Ka "iese" din imagine, că imaginea îi servește drept "uşă" - acesta este sensul în care ar trebui să fie înțeleasă "renașterea" imaginilor Așadar, Ka este o imagine care generează memorie umană Egipteanul a obiectivat memoria, a scos-o din capul subiectului care își amintește în lumea înconjurătoare și a transformat-o dintr-o parte a lumii mentale într-o parte a lumii înconjurătoare Fiind o parte a lumii înconjurătoare, Ka a fost percepută ca orice altă componentă a acesteia - ca o ființă complet reală, materială" Concluzia este absolut corectă, ceea ce nu se poate spune despre argumentele în sine Dacă egiptenii au confundat într-adevăr imaginile memoriei și percepția obiectelor reale, ei literalmente nu au putut face un pas, ca să nu mai vorbim de crearea unei civilizații atât de strălucitoare Evident, se impune o altă explicație pentru faptele pe care Bolșakov le formulează și le prezintă atât de precis în cartea sa Să prezentăm mai întâi aceste fapte Ideea lui Ka, susține Bolshakov, este strâns legată nu numai de imagini (statui și basoreliefuri și desene de perete), ci și de numele unei persoane "Imaginile unei persoane sunt aproape întotdeauna însoțite de numele și titlurile sale, clarificând identitatea persoanei descrise, ele sunt, parcă, o parte integrantă a numelui imaginea este specificată de nume, de numele este completat de imagine" Din punct de vedere semantic, Ka este un cuvânt cu o singură rădăcină cu o varietate de cuvinte - numele, lumină, iluminare, reproducere, sarcină, muncă, mâncare, grădinar, vrăjitorie, gând, zeu Este important că realizarea unei imagini nu este încă Ka, dar este o ocupație semnificativă din punct de vedere social, precum și profitabilă în Egiptul antic După ce a creat o imagine, de obicei a clientului însuși și a gospodăriei sale, sculptorul (artist) a transferat imaginea preotului Apoi a început procedura de revigorare sau naștere a lui Ka, așa-numitul ritual de "deschidere a gurii și a ochilor" Constă în faptul că "preotul atingea ochii și gura statuii cu un adze" (o daltă sau tijă), iar acțiunea era însoțită de "dialoguri ale preoților, care au un ha mitologic Bolshakov O A Omul și doppelgänger-ul lui p , - Ibid pp - Ibid pp - rakter și revenind la povestea "învierii" zeului morții Osiris" De exemplu, pe o stele citim: "Fața imerekului este deschisă ca să poată vedea frumusețea lui Dumnezeu, în timpul lui bun alai, când se duce în pace la palatul lui de bucurie Fața lui imerekul este deschis, astfel încât să-l poată vedea pe Osiris când devine dreptaci în prezența a doi zei Nouă, când este pașnic în palatul său, inima lui este suficientă pentru totdeauna" (în acest caz, expresia "a deschide fața " este sinonim cu expresia "a deschide gura și ochii") Judecând după unele monumente, ritul "deschiderii gurii și a ochilor" era săvârșit dis-de-dimineață, la răsăritul soarelui - principalul zeu al Egiptului "Ra" Dar în capele și temple, unde imaginile de pe perete și statuile erau în întuneric complet, s-au folosit torțe și lămpi Acest lucru este dovedit, de exemplu, de înțelegerea nomarhului siutian cu preoții, care "prevăd în mod special unde și când să fie aprinsă lumina în fața statuilor sale și, de asemenea, se menționează în mod expres asigurarea lămpilor cu fitil" Bolshakov arată că lumina, precum și mâncarea, au fost cele două condiții principale pentru viața de apoi a lui Ka De aceea, acesta din urmă a fost nevoit să facă sacrificii (aceasta este în principal hrană) și să asigure iluminatul locașului de înmormântare Astfel, viața și bunăstarea tomirului depindeau în întregime de cei vii Un rezultat important al cercetărilor lui Bolshakov este dovada că lumea în care trăiește Ka este o copie îmbunătățită a lumii obișnuite, în care evenimentele dorite pentru o persoană sunt accentuate și actualizate, de exemplu, semnificația, puterea, amploarea economiei "Distorsiunile au vizat, desigur, nu numai economia nobilului, ci și propria lui înfățișare Deja în însăși natura lui Ka, în eternitatea sa el este mereu tânăr, puternic, sănătos, chiar dacă moartea a găsit o persoană ca un bătrân decrepit Astfel, proprietarul Lumii Gemene nu numai că se bucură de bogăție materială, dar rămâne și în starea ideală, cea mai dezirabilă nu are nevoie aceasta nu este un fel de lume interlopă existentă primordial nu este o lume comună locuință pentru mulți, dar un teritoriu închis străinilor, destinat doar proprietarului său și rudelor și slujitorilor săi" Bolshakov O A Omul și dubla lui pp - Ibid S Ibid S Ibid p , - Desigur, Bolshakov a reușit să deseneze o imagine convingătoare a vieții de apoi din Egipt, precum și să descrie viața și caracteristicile dublelor, acest rezultat este foarte semnificativ, comparabil cu descoperirile secolului Un alt lucru este cum explică el realitatea vieții de apoi și natura lui Ka Iată abordarea și explicația mea (Concluzie } Se pare că frica de moarte a existat dintotdeauna, că aceasta este o proprietate inerentă a unei persoane Cu toate acestea, cercetările moderne arată că frica reală de moarte și experiențele ei au apărut nu mai devreme de mileniul III sau II î Hr Și, prin urmare, moartea, evident, deloc un fenomen biologic, mai precis, nu doar biologic Într-adevăr, în cele mai vechi timpuri, în cultura arhaică, moartea era înțeleasă ca plecarea sufletului de trup Și ca urmare, o persoană arhaică percepe cu calm moartea, deoarece moartea este doar o schimbare a locului existenței, în principiu, "modul de viață" al sufletului nu se schimbă după moarte O persoană arhaică pune în mormânt tot ce are nevoie sufletul pentru o viață plină și veselă: mâncare, arme, bijuterii, mai târziu (oameni bogați) soție iubită, cal etc Oamenii Egiptului antic, Babilonului, Indiei antice și Chinei (conform clasificării mele vorbim despre "cultura regatelor antice"), dimpotrivă, cred că viața de apoi este semnificativ diferită de cea pământească Zeii trăiesc cel mai bine, au totul (putere, proprietate etc ) și modul lor de viață nu se schimbă deloc Aceasta este ceea ce anticii numesc nemurire Dar oamenii sunt muritori, iar viața lor de apoi este teribilă Iată, de exemplu, cum este descrisă viața de apoi în mitul sumerian "Epopeea lui Ghilgameș", unde sufletele oamenilor merg după moarte; ei vin: La casa întunericului, la locuința Irkalla, Către casa din care cine intră nu iese niciodată, Pe o cărare pe care nu te poți întoarce, La o casă în care cei vii sunt lipsiți de lumină, Unde hrana lor este praf și hrana lor este lutul, Și sunt îmbrăcați ca păsările cu haine de aripi, Și nu văd lumina, dar ei trăiesc în întuneric, Și șuruburi și ușile sunt acoperite de praf! Drept urmare, o persoană, pe de o parte, începe să-și experimenteze în mod acut moartea, pe de altă parte, să viseze la nemurire și să caute o cale de ieșire din lume Klochkov I S Cultura spirituală a Babiloniei: om, soartă, timp: Eseuri M , S trăind o situație dramatică Dorința de nemurire, de exemplu, este scrisă în mod remarcabil de poeții și "oamenii de știință" poporului Nagua, care au locuit în marea vale mexicană din lumea antică (Dacă) într-o zi vom fi plecați Și într-o noapte vom coborî în tărâmul misterului, Și iată-ne decât să ne cunoaștem, Și pe pământ nu suntem decât în treacăt Să trăim liniștiți și bucuroși: Veniți și bucurați-vă, Să nu vină cei ce trăiesc în răutate: Foarte larg este pământul! Asta ar trăi mereu Asta n-ar muri niciodată! Cu toate acestea, în această cultură a existat o excepție - regii, după moarte, nu păreau să moară, deoarece erau considerați zei Cert este că, în timpul formării culturii lumii antice, a fost dezvăluită o discrepanță între idei, care afirma rolul principal al zeilor, și starea reală a lucrurilor, când principalele comenzi și ordine veneau de la rege Această situație a fost rezolvată pe baza invenției ritualului de îndumnezeire a regelui (regele este un zeu viu sau o persoană în care zeul s-a mutat) Dar, ca urmare, a apărut o altă problemă: ce să faci când regele moare? Luați în considerare cum era permis în Egiptul antic, unde regele (faraonul) este dintr-o anumită perioadă zeul soarelui Ra Cum au înțeles egiptenii moartea? Pentru ei, moartea este o perioadă de "purificare a sufletului" sub pământ în regatul lui Osiris, după care o persoană renaște pentru o nouă viață veșnică și o viață deja aproape de zei Spre deosebire de viața finită pe pământ, scrie egiptologul rus Tatyana Sherkova, "un om mort, Osiris, numele zeilor, a rămas pentru totdeauna tânăr în lumea zeilor, însoțindu-l pe zeul solar Ra în mișcarea sa zilnică de-a lungul firmamentului barca de zi sacră" Îndumnezeirea faraonilor a creat o situație destul de dificilă pentru preoți, legată de clarificarea problemei morții și înmormântării lor Ca persoană după moarte, faraonul trebuia să aibă un mormânt și un ritual de înmormântare solemn, dar totuși obișnuit Dar ca zeu viu, faraonul nu putea muri deloc în sensul uman al cuvântului Moartea lui în acest ultim caz este mai degrabă un moment în ciclul etern al "moartei- Le on-Portilya M Filosofia Nagua M , S Sherkova T Coming out a day And Archetype nr S purificare-renaștere" Dacă faraonul este întruparea zeului soarelui Ra, atunci sufletul său după moarte trebuie să se întoarcă în cer și să se îmbine cu lumina strălucitoare Dar atunci ce ar trebui făcut cu corpul faraonului și ce ar trebui pus în mormântul lui? Rezolvând această problemă, preoții egipteni, se pare, au construit următoarea explicație (scenariu) Da, după moartea faraonului, sufletul său, pe de o parte, merge în cer și se contopește cu Soarele, dar, pe de altă parte, trece printr-un ciclu de purificare și renaștere sub pământ în regatul zeului al morții Osiris (este clar că un zeu poate săvârși diverse fapte, fiind prezent imediat în multe locuri) Dar trupul faraonului și locul său de înmormântare este locul în care au loc purificarea și renașterea în sine și locul în care zeul-faraon se întoarce constant pentru a comunica cu poporul său, insuflându-i putere și încredere în soartă Dar apoi au apărut alte întrebări (probleme) De exemplu, cum urcă zeul-faraon la cer și coboară din el în mormântul său? În acest caz, era important să răspundem, deoarece imaginea faraonului era încă dublă: nu numai un zeu, ci și un om (este clar cum ajunge un zeu în cer, dar cum ajunge un om?), în În plus, faraonul ca zeu trebuia să fie despărțit și întâmpinat de toți oamenii și era imposibil să faci o greșeală în alegerea acțiunilor potrivite O altă problemă a apărut în legătură cu ideea că purificarea și renașterea faraonului aveau loc în locul de înmormântare, în timp ce de obicei zeii erau purificați și renașteau sub pământ (în pântecele pământului) A treia întrebare este ce să faci cu trupul faraonului, pentru că acesta, ca orice cadavru al unui mort, este distrus, iar Dumnezeu nu s-a putut schimba și, întorcându-se la poporul său, trebuie să se întrupeze în același corp strălucitor Preoții au rezolvat prima problemă foarte grațios, dând înmormântării faraonului forma și aspectul unui munte sau a unei scări ridicate sus spre cer Se știe că primele piramide antice semănau cu un munte sau erau trepte, adică erau o scară uriașă cu patru laturi, de-a lungul căreia, potrivit preoților, sufletul faraonului urcă la cer sau coboară din el (una s-a păstrat papirus, unde este scris) Realizând în mod constant această idee, faraonii și-au construit piramidele din ce în ce mai sus, astfel încât să atingă cerul însuși Dar când piramidele au lovit cu adevărat cerul, conectându-l cu pământul, adică piramidele au devenit obiecte cosmice, ideea scării sacre a început să slăbească În plus, un alt concept a început să-l înlocuiască Pe de o parte, mai aproape de vârful piramidei și la o distanță de aceasta, treptele au încetat să difere, pe de altă parte, calculele volumului piramidei și lucrările din piatră, care au fost efectuate pe baza modelul matematic al piramidei, a devenit din ce în ce mai important Și eu a remarcat în lucrările sale că pentru o persoană din acea epocă, modelele matematice (semne) erau percepute ca entități sacre comunicate preoților de către zei, entități care determină legea și ordinea divină Nu este de mirare că în curând preoții egipteni au început să considere nu un munte sau o piramidă în trepte, ci o piramidă matematică drept adevărata formă de înmormântare a faraonului A doua dificultate a fost rezolvată nu mai puțin grațios: piramidei a primit imaginea pământului însuși, pântecele său Piramidele egiptene au fost construite nu ca o casă sau un palat (adică formau un spațiu gol în care se desfășoară viața obișnuită), ci, dimpotrivă, piatră solidă S-a dovedit că piramida, așa cum spune, se ridică, crește din pământ, fiind continuarea ei directă Apropo, miturile egiptene antice spuneau că viața a apărut inițial pe un deal care s-a ridicat (a crescut) în ocean În acest sens, piramida a reprodus și un prim deal (munte) similar al vieții Fuziunea acestor două structuri și forme (o piramidă matematică care atinge cerul și un deal solid de piatră care crește din pământ), în cele din urmă, ne-a dat gestaltul piramidei atât de familiare nouă, configurând problemele și ideile culturale considerat aici În cele din urmă, a treia dificultate a fost rezolvată prin medicină, chimie și artă Cadavrul faraonului a fost îmbălsămat, iar trupul și fața faraonului au fost acoperite cu haine magnifice și o mască de aur Drept urmare, preoții puteau conta pe faptul că atunci când un zeu viu, coborând din ceruri, dorea să se întrupeze în trupul său, îl va găsi la fel de frumos ca în viața faraonului, dacă nu chiar mai frumos Ca locuință permanentă a lui Dumnezeu și locul în care are loc purificarea și renașterea sa, piramida nu a fost doar un obiect de cult, ci a radiat și energie sacră în întregul regat egiptean Cu cât erau construite mai multe piramide, cu atât egiptenii se simțeau înconjurați de zei, în atmosfera sprijinului și îngrijirii lor divine Dar să nu uităm de cerințele și legile divine Și cu atât mai mult simțeau că sunt participanți la evenimentele primare divine și la eternitate Și pentru o persoană înconjurată de zei și cufundată în eternitate, moartea, așa cum spune, nu mai există Dar acesta este faraonul, iar asociații săi, de regulă, sunt oameni foarte puternici și bogați? Este puțin probabil ca și după moarte soarta unui simplu egiptean să-i poată satisface Și nu a fost mulțumită de ceea ce vedem când citim cartea lui Bolșakov Ideea unei existențe a lumii după moarte, aproape cerească, poate fi numită prima idee a "mântuirii" individuale din istoria omenirii Reprezentanții individuali vin la el Elita egipteană sub influența următoarelor circumstanțe După cum arată Bolshakov, aceștia erau oameni, deși complet subordonați faraonului, dar în același timp activi și puternici, deținând, în plus, mijloace mari În mod clar, nu erau mulțumiți de viața de apoi a oamenilor obișnuiți Din punctul de vedere al ideilor culturii egiptene, sufletele morților (cu excepția sufletului faraonului, care nu era doar un om, ci și zeul soarelui), după moarte, timp de multe sute de ani, trec printr-un ciclu de purificare și renaștere sub pământ în împărăția morților lui Osiris, dar în același timp sunt lipsiți de absolut toate binecuvântările vieții În același timp, mitologia și atitudinea sugerau o cale de ieșire Într-adevăr, conform legendelor din acea vreme, zeii l-au creat pe om din lut (cenuşă), dându-i viaţă Deci, o persoană este formată din două componente - trup și suflet, parțial coincid cu numele Când o persoană moare, trupul său este devorat de demoni, iar sufletul este forțat să meargă în tărâmul morților Dar se știe că imaginile zeilor și regilor există aproape pentru totdeauna, fără a fi distruse Ce se întâmplă dacă sufletul este așezat în imagini, dacă le este suflată viață? Este posibil să cereți zeilor, desigur, merite speciale (nobilii egipteni nu s-au îndoit de prezența acestuia din urmă), astfel încât zeii să creeze un duplicat îmbunătățit al sufletului uman (acesta este Ka), care să continue pentru a te bucura de aceleași beneficii și, eventual, mai bune, în tărâmul morților, dar în viață? Cu alte cuvinte, ca imagine în care Ka intră cu ajutorul zeilor și al preoților, o persoană poate continua să trăiască după moarte Adevărat, dar ce va face în lumea următoare fără mâncare, lumină, slujitorii lui iubiți, soții, animale, lucruri? Merită atunci lumânarea? Da, dar cu ajutorul acelorași imagini sacre, în care zeii inspiră viață, toate acestea pot fi transportate în acea lume Într-adevăr, nu numai proprietarii lor înșiși au fost înfățișați în morminte, ci și familia lor, servitorii, animalele și obiectele preferate Nu numai gura și ochii proprietarului mormântului au fost deschise, pentru ca acesta din urmă să poată mânca și să vadă, ci au fost reînviate toate celelalte persoane înfățișate, animalele preferate, sursele de lumină, hrana și alte obiecte În sfârșit, pentru a realiza ideea mântuirii individuale, a fost nevoie și de un exemplu și model, luminat de societate Un astfel de exemplu a fost mitul lui Osiris, care a fost ucis, dar apoi a înviat, în plus, aproximativ în același mod în care tomirii au fost reînviați Osiris este "înviat" prin faptul că fiul său îi dă ochiul, ceea ce este echivalent cu procedura de "deschidere a ochilor" "De la sfârșitul Vechiului Regat, când fiecare mort a început să fie echivalat cu Osiris, povestea "învierii" acestui zeu a devenit povestea "învierii" oricărei persoane Conform conceptului de În curtea vieții de apoi, datând din vremea Noului Regat, Osiris însuși îi dă pe morții justificați cu vedere În cartea morților aparținând unui anumit nume, stăpâna este înfățișată ținând în mână ochii și gura, pe care le-a primit prin sentința lui Osiris, spunând: "Dă-i ochii și gura Căci inima ei este dreaptă")/ În termeni teoretici, este necesar să se afirme că trei realități culturale se formează simultan, susținându-se reciproc: "discursuri ale mântuirii individuale" (mitul lui Osiris, idei despre Ka și despre cealaltă lume, texte de ritualuri citite în timpul renașterii lui Ka) și însoțitorii săi), "practici de mântuire" (realizarea de imagini, ritualuri de renaștere, "servicii" de sprijin și hrănire a lui Ka) și "conținutul conștiinței" corespunzătoare (adică ideile reale despre Ka și realitatea în care din urmă vieți) Aici putem presupune următoarea logică În primul rând, problema este realizată - dorința de a continua viața (comună tuturor oamenilor din cultura regatelor antice) Apoi se creează un discurs de salvare (scheme și cunoștințe aferente), pe baza căruia se desfășoară practicile de salvare Includerea unei persoane în ele determină autoorganizarea psihicului, în urma căreia se formează conținuturile corespunzătoare ale conștiinței (viziune, idei, experiențe) Desigur, trebuie avut în vedere că toate aceste componente ale viziunii asupra lumii nu se formează deodată și nu separat, ci condiționându-se reciproc Caracteristicile acestei reconstrucții Se poate pune întrebarea cum am ajuns la structura originală, care poate fi pusă la punctul de plecare al derivării Aceasta este, după cum ne amintim, problema aranjarii morții faraonilor? Parțial, pe baza considerațiilor teoretice, parțial, reflectând asupra cine erau clienții maeștrilor care au făcut imagini cu Ka Faraonii erau în fruntea civilizației egiptene antice Ei, împreună cu preoții, legau oamenii de zei și, conform reconstrucției mele, îndumnezeirea lor a făcut posibilă salvarea "scenariului cultural de bază" , care s-a extins semnificativ Sherkova T Coming out a day And Archetype Nr S , O nouă cultură este, în primul rând, o nouă formare (un nou întreg), iar în al doilea rând, este o împrumut de elemente ale unei culturi anterioare Și trebuie explicat ca un întreg nou, și nu ca rezultat al dezvoltării și complicației culturii anterioare Acest obiectiv este servit de conceptul de "catastrofă vitală", care presupune, în primul rând, o analiză a premiselor unei noi culturi, în al doilea rând, noi oportunități și, în al treilea rând, anumite probleme (cum au fost trăite și realizate la vremea lor este o altă problemă) materie) mergând cu realitatea Dar rezolvarea unor probleme din cultură, de regulă, dă naștere altora, iar acest caz nu a făcut excepție Întrebarea vitală s-a ridicat cu privire la ce să facă în cazul morții faraonului, deoarece el era atât om, cât și zeu Și această problemă, după cum vedem, a fost rezolvată cu succes Dar pentru cine? Pentru faraoni Totuși, m-am gândit că, de-a lungul timpului, ar fi trebuit să apară o problemă asemănătoare pentru cei apropiați ai faraonului, deoarece faraonul nu era doar un zeu, ci și un om, iar elita din jurul lui avea o putere cu adevărat divină pentru subalternii săi Se poate observa că în acest studiu am folosit o înțelegere culturală a dezvoltării În studiile culturale, istoria este concepută ca fiind realizată sub forma (sub forma) culturilor succesive Culturile sunt un fel de noduri și forme stabile în care procesele de evoluție și istorie capătă un caracter omogen constant Odată cu moartea unei culturi și formarea alteia, procesele de evoluție și istorie se schimbă dramatic De exemplu, la cumpăna dintre mileniul VII-V î Hr s-au dezvoltat condiţii care ne permit să vorbim despre o altă catastrofă vitală: - aceasta este formarea de mari comunităţi (naţiuni); trecerea la agricultura intensivă, care a presupus munca coordonată și organizată a multor oameni; nevoia de a proteja acești oameni și obiectele muncii lor (apă, pământ, industrii) de nomazi și alte popoare și, în sfârșit, diviziunea emergentă a muncii și primele abilități de conducere a echipelor Rezolvarea acestei catastrofe vitale duce la formarea culturii regatelor antice Ca rezultat al rezolvării catastrofelor vitale, se creează și se formează "scenariile culturale de bază" și "imaginile lumii" Un exemplu dintre ele este ideea sufletului uman pentru cultura arhaică sau zeii pentru cultura regatelor antice Scenariile culturale de bază sunt păstrate pe toată durata vieții unei culturi, adică sunt invariante Geneza culturilor arată că sub influența lor se formează alte componente principale ale culturii (instituții sociale, putere, societate, comunități, educație) Scenariile culturale de bază și imaginile lumii joacă rolul de programe culturale, așa că în viitor voi folosi aceste concepte ca sinonime În lumea antică, scenariile culturale de bază au fost stabilite cu ajutorul miturilor, apoi în culturile ulterioare, construcțiile și lucrările de filozofie, știință, religie și artă încep să joace acest rol Scenariile tipice ale scenariilor culturale de bază și imaginile lumii sunt următoarele: originea (crearea) lumii și omului, structura lumii, explicația și justificarea de ce o persoană ar trebui să trăiască exact așa cum trăiește sau nu , dar cumva altfel În acest sens, este necesar să se distingă trei tipuri principale de dezvoltare - evolutivă, interculturală, istorică Dezvoltarea evolutivă se referă la o cultură separată, interculturală - la un proces care pătrunde într-un număr de culturi succesive, istorică - la o schimbare generală și mișcare a existenței umane De exemplu, idealul creștin (viziunea asupra lumii, modul de viață) s-a dezvoltat și s-a îmbunătățit mai ales în cadrul culturii medievale, idealul Imperiului Roman, dezvoltându-se, a trecut de la cultura antică la cea medievală și la cultura timpurilor moderne (precum și idealurile de statalitatea și diviziunea muncii) În cele din urmă, schimbarea generală a relațiilor dintre oameni este un exemplu de tip istoric de dezvoltare: deși relațiile se îmbunătățesc în fiecare cultură individuală, atunci când culturile se schimbă, ele sunt semnificativ Studiind istoria fenomenului Ka discutat aici, a trebuit să reconstruiesc conștiința și creativitatea preoților culturii regatelor antice În mintea lor, realitatea este stabilită de idei religioase, iar creativitatea este crearea unui număr de scheme: scheme pentru îndumnezeirea faraonului, călătoria sufletului faraonului către cer și sub pământ până la regatul lui Osiris, schema pentru crearea unui duplicat al sufletului de către zei, schema de revigorare a lui Ka, inclusiv crearea de imagini și ritualul de "deschidere a gurii și a ochilor" Fără îndoială, reconstrucția (imitația) conștiinței culturale și a creativității nu este o sarcină ușoară Dacă istoricul se îndreaptă către alte subiecte (sociologie, semiotică, economie, pedagogie etc ) doar acolo unde este imposibil să se facă fără analiza aspectului corespunzător acestui subiect (sociologic, economic, semiotic etc ), atunci reconstrucția culturală conștiința și creativitatea însoțesc analiza istorică în fiecare subiect individual, permițându-vă să conectați aspectele selectate ale acestor subiecte și să fundamentați în continuare întreaga construcție teoretică De exemplu, când reconstruiesc conștiința și creativitatea unui preot egiptean sau client Ka, eu, ca istoric al științei, m-am pus mental în situația lor și, de asemenea, mi-am limitat acțiunile și capacitățile la acelea pe care o persoană din cultura regatelor antice ar fi trebuit să aibă În același timp, a trebuit să apelez la studii culturale, pentru că cred că cultura este cea care formează o persoană Deși adesea reconstrucții diferite ale genezei se completează reciproc, totuși mai des sunt, ca să spunem așa, în relații antagonice Consecința firească a acestei stări de fapt este lupta pentru adevăr, pentru o viziune corectă a procesului istoric, pentru căutarea criteriilor de preferință a unei explicații istorice față de alta Un criteriu de preferință este relativ evident O nouă reconstrucție și înțelegere istorică nu ar trebui să sporească contradicțiile din sistemul cunoașterii istorice Explicând un lucru, nu trebuie să confundăm întreaga gamă de probleme, să dea naștere la antinomii profunde în subiectul istoric existent Deci, dacă acceptăm că egiptenii, așa cum susține Bolshakov, au confundat evenimentele memoriei cu realitatea, atunci obținem un paradox Un alt exemplu este reconstrucția scandaloasă a istoriei se schimbă Este clar că categoriile de dezvoltare evolutivă, interculturală și istorică, la rândul lor, se caracterizează prin anumite trăsături Deci dezvoltarea evolutivă are trăsături de condiționalitate (stări ulterioare de către cele anterioare), organicitate, completitudine-incompletare (față de principalele caracteristici conducătoare ale culturii) academicianul Fomenko Dacă se acceptă, se va dovedi că nu numai că nu există antichitate, dar paradoxurile istorice cresc cu un ordin de mărime Al doilea criteriu de preferință este mai complex și mai puțin evident De ce uneori cineva creează o nouă reconstrucție istorică, refuză cunoștințele istorice existente, le critică și le taie? Pentru că acest cineva este un purtător al unei culturi diferite de gândire, un reprezentant al unei comunități științifice diferite De regulă, reconstituirile istorice ale științelor exacte sunt periodic actualizate și rescrise (recreate) pe baza metodelor umanitare moderne de gândire științifică Cu toată certitudinea trebuie spus: istoria este o disciplină umanitară cu toate consecințele care decurg Una dintre trăsăturile importante ale științelor umaniste este multiplicitatea punctelor de vedere asupra aceluiași material istoric, multe interpretări diferite ale textelor și faptelor istorice, adevăruri istorice diferite O altă trăsătură a cercetării istorice moderne este că are mai multe straturi, mai multe subiecte Aceasta înseamnă că istoricul își prezintă materialul în diferite construcții teoretice împrumutate din diferite științe (sociologie, studii culturale, semiotică, psihologie, economie) Aceeași trăsătură a cercetării istorice îl pune pe cercetător în fața nevoii de a sintetiza cunoștințe diverse și, de asemenea, îl obligă să păstreze în minte integritatea obiectului de studiu istoric De exemplu, Braudel scrie: "Dificultatea nu constă în a fi de acord pe planul principiilor, necesitatea istoriei individuale și a istoriei sociale, dificultatea este că trebuie să le poți simți pe amândouă în același timp" În mod firesc, apare întrebarea, cum poate cineva să simtă o asemenea integritate sau să efectueze o sinteză, pe ce se poate concentra aici? Dacă ne gândim la materialul avut în vedere aici, putem presupune că analiza pseudogenetică (reconstrucția), pe lângă "istoria logică", în care se creează construcții ideal-tipice, include și istoria, ca să spunem așa, orientată umanitar (este în acesta din urmă despre care vorbim despre "integritatea" istorică, precum și despre împrumut, imitație a poziției subiectului istoric) Vzhosek V Metamorfozele metaforelor Istoriografia neclasică în cercul epistemologiei istoriei și întrebări de metodologie Nr i- S Mă identific ca un susținător al doctrinei liberale Nu este prima dată când Vadim Belyaev mă înregistrează în tabăra susținătorilor doctrinei liberale În același timp, crede că, aflându-mă în această tabără, gândesc inconsecvent, pentru că, în primul rând, expun concomitent socialitatea tehnogenă bazată pe principiile liberalismului, iar în al doilea rând, propun o modalitate de rezolvare a problemelor sociale nu liberale, ci ezoterice și chiar cu scopuri și mijloace neclare Așa că, în ultima carte a lui Belyaev din acest an, am întâlnit aceeași complot și critică la adresa poziției mele Totuși, nu voi fi neîntemeiat, îi voi da gândurile În capitolul "Rusia liberalizată și ezoterismul liberal", Belyaev analizează poziția mea cu privire la situația morală din Rusia, așa cum este exprimată în cartea mea The Phenomenon of Multiple Personalities: Bazat pe cartea lui Daniel Keyes, The Multiple Minds of Billy Milligan (URSS, ) ) El crede că titlul cărții nu reflectă în mod adecvat direcția gândirii mele "În locul numelui "Fenomenul personalității multiple ", scrie Belyaev, "aș sugera pe alții "Fenomenul personalității marginale", "Fenomenul personalității asociale" sau "Fenomenul personalității postmoderne Acest lucru ar reflecta mai exact care este provocarea pentru autor Poate cel mai exact, mi se pare, această provocare reflectă conceptele: "asocialitate" și "marginalitate" "Având în vedere concluzia cărții, este posibil să se scrie o nouă versiune a adnotării acesteia, în care să fie enunțate atât provocarea, cât și răspunsul la aceasta În această carte, autorul analizează marginalizarea culturii ruse și mondiale moderne și consecințele distructive ale acesteia În acest sens, el analizează factorii care dau naștere unei personalități marginale și o scindează Autorul oferă propriul mod de rezolvare a acestei probleme, care constă în mobilizarea libertății individului, a capacității acestuia de a fi responsabil pentru acțiunile sale, de a lua decizii constructive din punct de vedere social niya și au un nucleu spiritual" Discută în continuare despre natura acțiunii sociale, care este vizibilă în lucrarea mea, Belyaev spune că în mod clar nu este marxist, nici sociologic, implicând restructurarea externă a omului "Rozin", scrie Belyaev, "este sceptic cu privire la astfel de decizii "Se crede", mă citează el, "că o persoană surprinde Belyaev V A A liberalizat Rusia în căutarea unei baze morale M " , p Ibid S flux istoric chen Totuși, nu alegem noi înșine "rudurile" și ne construim viața"? Rozin propune o revizie internă În acest sens, proiectul său poate fi numit ezoteric Dar, din moment ce, din punct de vedere al conținutului, orientarea sa nu este definită ca îndreptată către cel dincolo (este stabilită ca un spectru de posibilități: din altă lume și din această lume), iar Rozin însuși gravitează mai degrabă către acest conținut lumesc, calea ezoteric pe care o propune poate fi numită "acest ezoterism lumesc Și în sensul că Rozin își asumă posibilitatea ca fiecare persoană să aibă o cale interioară către realitatea sa (Dumnezeu, rațiune sau "omul interior "), atunci o astfel de cale poate fi numită "ezoterism pluralist" Belyaev spune că mai degrabă arăt spre obiectiv, starea la care trebuie să ajungi, decât spre calea pe care trebuie să mergi Din punctul de vedere al lui Belyaev, sunt clar pe o poziție liberală, dar spre deosebire de liberali, nu spun nimic despre strategiile sociologice Cu toate acestea, scrie Belyaev, dacă Rozin, atunci când analizează o personalitate multiplă din despărțire, se concentrează pe probleme ca sursă, atunci nu poate fi evitată vorbirea despre strategii sociologice care realizează o astfel de bunăstare, fie material, fie într-un alt mod Apropo, situația cu Billy Milligan, crede Belyaev, așa cum este prezentată în cartea lui Keyes, este posibilă și numai într-o societate liberală "Numai în acest tip de societate Milligan poate fi protejat, îndemnat să-l înțeleagă și să nu condamne, trateze și să nu execute Mi se pare că Rosin nu începe o astfel de conversație din cauza concentrării sale pe calea ezoteric Și fiecare cale ezoterică este într-un fel sau altul de a nega niya cale externă" Belyaev își amintește în legătură cu o astfel de interpretare a drumului meu și Martin Heidegger, "care a chemat o persoană să se abțină de la o viziune obiectivatoare asupra vieții și asupra lui însuși Filosofia lui, ca nimeni alta, poate fi numită acest ezoterism lumesc Pentru el, orice focalizare pe obiectivare era o plonjare în neautenticitate, o evadare de sine, de realitatea "omului interior" al cuiva Religia era văzută ca una dintre opțiunile de evadare de sine Citirea textelor sale amintește de o meditație constantă de de-obiectivizare Și iată rezultatul reflecțiilor lui Belyaev Belyaev V A A liberalizat Rusia în căutarea unei baze morale M , S Ibid S Ibid S "Acum voi încerca", scrie el, "să exprim în general sentimentele contradictorii pe care mi le-a trezit poziţia lui Rozin În primul rând, se referă la atitudinea lui Rozin față de latura sociologică a problemei În sens general, provocarea pentru Rozin este realitatea rusă modernă, care marginalizează, scindează, umple de conștiință fantezie, criminalizează și manipulează Dar această provocare nu este doar pentru Rozin Aceasta este o provocare pentru mulți Și ei răspund acestei provocări în moduri diferite Toate răspunsurile pot fi probabil împărțite condiționat în două fluxuri: fluxul de transformări externe și fluxul de transformări interne Fluxul transformărilor externe dă conceptul de reorganizare socio-politică a Rusiei, direcționând viața într-o direcție constructivă Fluxul transformărilor interne este atât de multe căi ezoterice care oferă individului o modalitate de a ieși constructiv din situație Dar nu toate sunt asociate cu doctrina liberală Și anume, o astfel de conexiune este o caracteristică a poziției lui Rozin Rozin susține în general principiile liberalismului, dar în același timp liberalismul său se dovedește a fi pur ezoteric În acest sens, la caracteristicile poziției sale se poate adăuga sintagma "ezoteric liberal": "ezoterism din această lume" și "ezoterism pluralist" Într-un anumit sens, acest lucru este de înțeles și chiar decurge din însăși esența filozofiei liberalismului Liberalismul, ca nicio altă doctrină socială în afară de anarhism, privește cu suspiciune statul cu toate instituțiile sale Societatea liberală este descrisă în mod ideal ca un "contract social", iar statul ca "un paznic de noapte", care nu interferează cu viața independentă a societății civile Dar istoria reală a liberalismului arată că speranțe prea mari pentru auto-organizarea existenței pieței duc la consecințe dezastruoase Dintre cele mai mari, două pot fi numite: Marea Depresiune de la sfârșitul anilor - începutul anilor secolul XX și criza financiară modernă, care în amploarea sa este comparată cu Marea Depresiune În ambele cazuri, statul a trebuit să intervină puternic în economia de piață pentru a evita colapsul Întrucât Rosin, în analiza sa asupra personalității multiple distructive, subliniază răul social ca unul dintre factorii apariției acesteia, poziția sa de cealaltă parte a dimensiunii sociologice pare destul de contradictorie Tradițiile ezoterice în versiunea clasică stau cu adevărat de cealaltă parte a socialității care le îmbrățișează Dar au fost create ca o cale de ieșire din ea Poziția lui Rozin nu este ca această opțiune Poziția sa amintește de poziția lui Kant în Kri- tic al rațiunii practice" Consideră o persoană într-un spațiu etic Acțiunile individului sunt interpretate doar ca o manifestare a libertății sale interioare Rozin critică filosofia dependenței individului de contextul social și solicită ca individul să fie considerat autonom, solicită individului să fie autonom În acest sens, poziția lui Rosin este foarte asemănătoare cu abordarea orientată către persoană în psihoterapie, unde principiul principal este cerința ca individul să-și asume întreaga responsabilitate pentru acțiunile sale și să se considere complet liber În acest sens, apare o întrebare Este proiectul lui Rozin un proiect psihoterapeutic sau altceva? Dacă acesta este un proiect pur psihoterapeutic, atunci cu adevărat nu vindecă societatea, ci o persoană din societate Dar citind cartea lui Rozin, de multe ori se simte ca nu este vorba doar de o provocare venita din socialitate, ci si de un nou proiect social Acum despre simțul deja menționat de formalitate al deciziei Am spus că imperativul categoric kantian a fost criticat ca formalist, nefiind o cale anume, ci doar chemând un ideal Același sentiment îl am din proiectul lui Rozin De asemenea, dă impresia unei chemări către un anumit ideal, fără a indica o cale anume Dar în acest moment apare o întrebare sacramentală: cine și cum va conduce pe această cale? Această întrebare este de o importanță fundamentală Nu este suficient să creezi un ideal, trebuie să găsești o modalitate de a te îndrepta către el Nu au fost create suficiente idealuri de-a lungul istoriei omenirii, începând din antichitate? Și nu numai idealuri sociale, care s-au dovedit a fi utopii sociale, ci și idealuri ezoterice în sens larg Idealuri care implică schimbări în interiorul unei persoane, și nu în afara ei Aproape toate filozofiile au dat astfel de idealuri Cel puțin, astfel de idealuri au fost incluse ca parte integrantă în toate filozofiile Potrivit lui Marx, tocmai cu filozofia sa a început o întorsătură radicală de la o strategie de schimbare a individului la o strategie de schimbare a societății De ce aceste filozofii nu au făcut o răsturnare internă în interiorul umanității odată pentru totdeauna? De ce eforturile milenare ale religiilor lumii, care în esență aveau ca scop schimbarea în interiorul unei persoane, și nu în afara ei (nu degeaba Marx a comparat religia cu opiu) nu au fost încununate de succes? În orice caz, succesul care l-ar mulțumi pe Rosin? Rozin, din păcate, nu ridică o astfel de întrebare ca una separată și fundamental importantă Și exact asta ar fi trebuit făcut în opinia mea Ca unul dintre episoadele lui Rosin din ea cartea ia în considerare exemplul prietenului său, care era angajat în căutare spirituală A trecut de pe o cale pe alta, obținând niște rezultate, dar nefiind mulțumit de niciunul dintre ele, nu a ales niciuna dintre căi ca fiind cea finală Rosin descrie acest caz ca pe un exemplu negativ Dar tocmai în acest exemplu se poate observa problematizarea "cumului*" atunci când se îndreaptă spre ideal Prietenul lui Rozin nu voia să meargă până la capăt pe cărările pe care a încercat să le urmeze, sau nu știa să meargă până la capăt? Dacă nu a știut cum, dacă a mers pe riscul și riscul său, folosind doar literatură, atunci rezultatul care s-a dovedit este destul de înțeles și previzibil Importanța tehnologiei este mare Mare este valoarea profesorului și a comunității care deține tehnologia și trage mai departe Până la urmă, dacă idealul lui Rozin este foarte apropiat de idealul liberal în general și de idealul kantian în special, atunci de ce nu s-a realizat de mult acest ideal? La urma urmei, a fost anunțat cu secole în urmă Și ca ideal al liberalismului, i s-a prevăzut chiar toate tehnologiile existenței liberale care au fost și sunt Și încă nu a fost implementat încă Greșit, pentru că drumul nu este atât de ușor pe cât pare Probabil pentru că a proclama un ideal este una, dar a-l realiza este alta La realizarea idealului, se poate dovedi că metoda de realizare, care la început părea cea mai potrivită, acționează în direcția opusă Idealul în sine poate fi o utopie În plus, este necesar să spunem ce semnificație are pluralismul idealurilor în deplasarea către ideal Aș spune că, în general, pluralismul îngreunează mișcarea A te îndrepta spre ideal nu este deloc ușor Devine și mai dificil atunci când numărul de oameni care merg spre același ideal împreună cu tine scade Și devine foarte dificil când mergi singur Să ne imaginăm că fiecare persoană dintr-o societate liberală are propriul său ideal individual pe locul doi, după valorile umane universale Perspectiva ta pe termen lung Religia ta Propria ta filozofie Ce putere interioară trebuie să aibă acești oameni pentru a merge singuri pe propria lor cale undeva spre infinit! Situația descrisă este percepută ca o contradicție în definiție Iar idealul este perceput ca o modalitate de mișcare colectivă pe termen lung Aici ne putem aminti de Dostoievski, care, prin gura lui Ivan Karamazov, a vorbit despre dorința unei persoane de a găsi nu doar adevărul, ci adevărul acceptat de toți Deci, liberalismul, care stabilește pluralismul idealurilor (după valorile umane universale), trebuie să sufere de boala constantă a devalorizării acestor idealuri Rozin îi descrie pe ruși într-un mod foarte dramatic situația de devalorizare a valorilor colective în general Dar ce propune el să se opună acestui lucru? Rozin nu propune o întoarcere la trecutul totalitar sovietic, dar totuși pune în contrast unitatea sa de valori colective cu hiperpluralismul și hiperinflația lor contemporană rusă Dar aceasta nu este o boală specific rusească Aceasta este o boală internă inevitabilă a unei societăți liberale în general Sintagma "ezoterism liberal premarxian", mi se pare, transmite destul de exact contradicția internă a poziției lui Rozin În partea critică a cărții, el vorbește despre stările distructive ale individului, care sunt fie generate, fie întărite de ceea ce se poate numi structurile unei civilizații tehnogene liberale Rosin contrastează acest lucru cu *calea interioară* Cel mai interesant lucru este că, deși luând exemple pozitive ale căii interioare, Rozin se referă mai mult la culturile pre-liberale sau extra-liberale Rozin vorbește despre Socrate, Platon, Augustin, Swedenborg, Pușkin și alții De aici trebuie să tragem concluzia că transformările ezoterice ale omului au loc între culturi și între epoci și nu au nimic de-a face cu liberalismul ca atare În legătură cu, ca să spunem așa, ezoterismul clasic, acest lucru este adevărat În orice cultură, încă din antichitate, au existat tradiții ezoterice În orice cultură, puteți găsi latura ezoterică a acestei culturi Rămâne de pus o întrebare legitimă De ce au lipsit mereu aceste tradiții și dimensiuni? Lipsite în sensul că, în ciuda existenței lor, au avut loc transformări sociale, revoluții, răsturnări De ce, până la urmă, a început marșul victorios al liberalismului în întreaga lume? De ce idealul liberal al lui Damarx nu a fost suficient în acest sens? De ce a apărut marxismul - nu ca o filozofie separată, ci ca o descoperire a dimensiunilor sociale ale omului? De ce a fost necesar să se descopere această dimensiune dacă tradițiile ezoterice au încercat să treacă prin ea? De ce, într-un anumit sens, a avut loc marșul victorios al marxismului în toată lumea? Ce lipsea și mai lipsea? Ce înseamnă "ezoterismul liberal premarxian" al lui Rozin în acest sens? Este doar o chemare către "omul interior" în contextul realității ruse moderne, care s-a dovedit a fi liberală situațional? Dacă situația socială s-ar dovedi a fi diferită, ar exista ezoterism adaptat acelei situații? Și din nou, în acest sens, nu este clar de ce atunci Rozin nu oferă o cale ezoteric specifică? De ce vorbește în schimb despre nevoia unui fel de ezoteric th calea? Trebuie concluzionat că poziţia lui Rozin este dată mai degrabă de negarea căii externe Rozin vorbește mai mult despre ceea ce trebuie să scăpăm decât despre ce trebuie să mergem Dacă da, atunci este destul de înțeles Atunci poziţia lui Rozin poate fi numită astfel: "înapoi la omul interior" Îmi cer scuze cititorului pentru citatul lung, dar în acest caz mi s-a părut că Belyaev spunea lucruri atât de importante despre mulți dintre noi și atât de precis încât ar fi greșit să-și relueze gândurile cu propriile tale cuvinte După părerea mea, situația în care trăiesc rușii gânditori (dar desigur nu toți) este descrisă foarte exact De fapt, Belyaev a formulat provocarea cu care ne confruntăm Și trebuie să existe un răspuns la această provocare Voi încerca să vă spun cum răspund personal la această provocare; Nu voi vorbi pentru toată lumea Ei bine, da, probabil că ar trebui să mă clasific drept un susținător al doctrinei liberale, înțelegând-o ca un sistem de principii care afirmă libertatea individului, respectul pentru drepturile celorlalți (în măsura în care legea funcționează în socialitatea noastră; spunem că procesele de globalizare sau multiculturalism paralizează dreptul cutumiar), recunoașterea alterității altor oameni, viziuni asupra lumii și confesiuni, recunoașterea necesității de a respecta condițiile generale de viață (în ciuda faptului că astăzi este foarte greu de înțeles care sunt acestea) ), în sfârșit, chiar și recunoașterea că, cu toată diversitatea și nepotrivirea formelor de viață, toți suntem oameni și trăim într-un singur mediu material și simbolic Este de remarcat faptul că aproape de la început, liberalismul, sau mai degrabă principiile sale, au fost folosite în două contexte diferite, pentru a rezolva sarcini aproape opuse Pe de o parte, în situații care necesită cu adevărat decizii liberale, adică stabilirea spațiului pentru coexistența diferitelor strategii sociale și valorice Clarificând conceptele de "capitalism" și "liberalism", Belyaev indică trei surse "Primul este în esența metafizicii protestante, pentru care succesul profesional al unei persoane este un indicator al predestinației sale către mântuire Al doilea este în instituționalizarea acestei metafizici, când, în ciuda pierderii conexiunii cu protestantismul, tehnologia socială construită forțează să fie o persoană care luptă spre acumulare A treia sursă se găsește în natura egoistă a omului, pe care liberalismul o legitimează Crearea de tehnologii sociale pentru conviețuirea socială constructivă Belyaev V A A liberalizat Rusia în căutarea unei baze morale M , S - oameni egoişti, liberalismul instituţionalizează simultan acest egoism În același timp, adaugă Belyaev, spunând că "este destul de ușor să ne imaginăm sau să arăți către comunități liberale non-capitaliste formate din oameni care sunt "avansați" într-un fel sau altul Dar este greu să le imaginezi voluminoase Cu cât contingentele ar trebui să fie organizate într-un tot constructiv, cu atât mai puțin trebuie să-și asume "avansarea" Și, în consecință, există mai puține oportunități de a face fără capitalism Pe de altă parte, principiile liberalismului, mai ales încă din secolul trecut, au fost folosite pentru a acoperi și promova activități iliberale direct opuse: răspândirea corupției, folosirea greșită a structurilor instituționale, crearea de tehnologii pentru a depăși condițiile egale etc S-a dovedit că liberalismul este cel care servește ca un instrument excelent pentru formarea unui nou egoism, mai extrem În ținută liberală, nu semăna cu egoismul, ci, dimpotrivă, cu umanismul și altruismul modern, deși, de fapt, era un lup sălbatic în haine de oaie În parte, este de înțeles de ce astfel de transformări au devenit posibile Deja în zorii liberalismului-capitalismului, el era caracterizat de standarde duble (egalitate și libertate pentru cetățenii săi, dar nu pentru cei exploatati); în plus, expansiunea liberalismului în afara "patriei" sale (Anglia, Franța, Germania, SUA) și invenția de noi tehnologii, caracteristice celei de-a doua jumătate a secolelor XIX și XX, au făcut posibilă depășirea "mâinilor invizibile" " a pieței și a altor instituții liberale Rezultă că liberalismul modern este un fenomen extrem de contradictoriu Din secolul trecut, instituţiile liberal-democrate Belyaev V A A liberalizat Rusia în căutarea unei baze morale M , S - Compară "Realitatea existenței societăților burgheze", scrie Belyaev, "sau așa cum se mai pot numi societăți liberale, se bazează nu numai pe principiile liberalismului, ci și pe principii care, într-o măsură sau alta, le contrazic pe cele liberale *^ > Țările burgheze dezvoltate, răspândindu-și influența asupra întregii lumi, elitele țărilor coloniale transformă, parțial, conștiința de masă a acestor țări, creând în ele dorința de valori burgheze, își păstrează, totuși, poziția de un centru dezvoltat Acest lucru este logic Ego-ul este iliberal, dar este profitabil >Procesul globalizării în ansamblu nu este o consecință directă a strategiei liberale Idealurile liberalismului sunt adesea folosite pentru a acoperi simplele interese egoiste ale indivizilor, grupurilor, statelor Globalizarea duce lumea cu o viteză din ce în ce mai mare în ceva "ceva" și "undeva" Dacă ținem cont de faptul că globalizarea este însoțită doar parțial de liberalizare (și, poate, este în general de cealaltă parte a logicii liberalizare), atunci apare o anxietate apocaliptică" (ibid , pp , ) dudele au început să fie folosite nu numai pentru menținerea pieței, ci și în scopuri complet diferite: extragerea ilegală de venituri, lobbying, capturarea piețelor de vânzare, subjugarea actorilor și industriilor sociale necesare etc Trădarea elitelor naționale, degenerarea funcțiilor de organizatii publice, rent-building - doar cateva exemple ale consecintelor acestor transformari Egoismul modern este foarte diferit de cel tradițional: nu este exploatarea directă a aproapelui, ci folosirea structurilor sociale în scopuri proprii, de altfel, adesea înțelese ca slujind binele public Prin urmare, nu este de mirare că instituțiile democratice liberale și piața necontrolată sunt în prezent criticate serioase Poate că epoca acestor valori și instituții se apropie de sfârșit Speranța lui Kant pentru mecanismul "mâinii invizibile" a pieței și a naturii nu a dus la pacea veșnică Dimpotrivă, vedem că piața și instituțiile liberale din secolul XX nu au împiedicat (și poate au contribuit la) două războaie mondiale, multe războaie locale, criza economică modernă și starea societății în care nu se vede un sfârșit la probleme acute În plus, după cum știți, în arena istoriei au intrat noi "jucători" puternici (o China merită ceva), care schimbă radical întreaga panoramă geopolitică Cam aceasta este înțelegerea mea despre liberalism Dar nu sunt doar cetățean, ci și filosof, iar misiunea filozofiei este de a reînnoi ființa în condițiile schimbate ale vieții Reînnoirea ființei, pe de altă parte, presupune o poziție de a fi în afara (M Bakhtin) și de reflecție (inclusiv în afara socialității liberalismului), presupune o critică a socialității în care, în cuvintele existențialiștilor, avem fost aruncat În acest sens, în măsura posibilităților și aptitudinilor mele, în timp ce rămân în tabăra liberalismului, simultan, îl "cuprind", îi analizez natura și consecințele civilizației tehnogenice - carnea trupului socialității liberale (aici este merită să fiți de acord cu Belyaev) Cineva ar putea spune că nu te poți trage din mlaștină de păr, adică, fiind liberal, nu vei putea gândi non-liberal La care voi răspunde astfel: este posibil și necesar, iar dacă nu poți face asta, nu ești filosof Un alt lucru este că abilitatea de a fi în ființă și de a se înălța deasupra ei este legată nu numai de geniul nostru interior, ci și de mediul, problemele și oamenii cu care ne identificăm Acum o întrebare mai dificilă despre calea și doar viața noastră și, de fapt, calea mântuirii, desigur, pentru cine acestea nu sunt cuvinte goale Ei bine, da, nu sunt marxist și nu consider că este posibil să refac realitatea socială și viețile altor oameni, mai ales împotriva voinței lor Dar nu sunt un ezoterist, deși, mi se pare, îi înțeleg și îi simpatizez pe ezoterism (dar nu știi niciodată cu cine simpatizăm) Ezoteric, așa cum arăt în lucrările mele, crede în existența unei lumi reale, în afară de lumea obișnuită, prost organizată, își propune să găsească această lume adevărată și cu orice preț, în primul rând, cu prețul unui radical alterarea personalității sale Eu, ca și Aristotel, cred că lumea este una, dar că trebuie să facem tot posibilul pentru a o îmbunătăți, aducând rațiunea și spiritualitatea în viață O condiție necesară pentru o astfel de îmbunătățire este munca în relație cu sine Cu alte cuvinte, trebuie să trăim și să muncim în așa fel încât schimbările în bine să aibă loc atât în noi, cât și în lume Dar în același timp sunt și om de știință (culturolog, semiotician, personolog) Ca om de știință, recunosc rezistența atât a persoanei mele, cât și a socialității Ar fi bine, desigur, să-i aducem pe amândoi în starea pe care o dorim, dar nu ne înțelegem bine natura și socialitatea și, în plus, nu suntem demiurgi În plus, pe lângă eforturile noastre care vizează schimbarea vieții, alții încearcă să o schimbe și să o refacă, și într-un mod complet diferit față de noi Ar fi naiv să credem, cel puțin pe termen scurt, că este posibil să ne armonizăm eforturile cu activitățile de reformă ale altor persoane și organizații Prin urmare, când Vadim Belyaev întreabă de ce Rozin nu indică modalități specifice de a rezolva problemele sociale și individuale ale omenirii de la Mont Blanc, răspund modest - acest lucru este pur și simplu imposibil de făcut, desigur, dacă suntem responsabili pentru acțiunile noastre Și dacă nu răspundem și ne asumăm soluția unor astfel de probleme, atunci nu numai că nu ne atingem obiectivele, dar ne exacerbăm și propriile probleme și criza civilizației Așadar, trebuie să mergem în tabăra contemplativilor care refuză să ia vreo acțiune, deoarece nu putem prevedea niciodată cu exactitate rezultatele activităților noastre și aproape adesea vedem că plănuim un lucru, dar se dovedește cu totul diferit (am vrut cel mai bun, dar s-a dovedit ca întotdeauna și, de obicei, împotriva convingerilor noastre)? Nu și nu Sunt pentru o poziție socială activă, dar realistă Ce înseamnă acest lucru? Pentru mine urmatoarele În primul rând, trebuie să ținem cont de particularitățile realității în raport cu care acționăm Activitatea noastră contribuie la această realitate, care include atât personalitatea, cât și socialitatea noastră Tocmai pentru că oamenii sunt activi, inventează lucruri noi, gândesc, acționează, devin, se desfășoară și schimbă socialitatea și noi înșine Această prevedere nu înseamnă că personalitatea și socialitatea sunt pur artificiale și atât artificial cât și natural Da, susținem sau schimbăm realitatea prin activitatea noastră, dar cultura transformă constant activitatea și produsele ei într-o realitate socială, într-o a doua natură specială G Simmel a atras atenția și asupra acestui punct "Noi", a scris el, "ne opunem nenumăratelor obiectivări ale spiritului, operelor de artă și normelor sociale, instituțiilor și cunoștințelor, precum regate guvernate de propriile lor legi, pretinzând a deveni conținutul și norma existenței noastre individuale, ceea ce în esență nu face nu știu ce să facă cu ele și adesea le percepe ca o povară și forțe opuse" Întrucât cineva aduce o contribuție la socialitate și la propria personalitate, este imposibil să nu fii activ social, fie doar în scopul contracarării unor tendințe cu care nu suntem de acord, dar și în scopul îmbunătățirii vieții O consecință a acestei atitudini este nevoia de autodeterminare în ceea ce privește binele și răul Cu cine suntem și împotriva cui: cei care încearcă să ajute alți oameni, lucrează pentru cultură, se gândesc la consecințele acțiunilor lor în raport cu ceilalți oameni etc sau cu cei care fac rău în mod conștient sau inconștient Din nou, înțeleg că este foarte dificil, dacă este posibil deloc, să determinam în prezent unde este bine și unde este rău Dar natura problematică a delimitării în această zonă nu ne scutește de necesitatea de a decide; totuși, fiecare dintre noi trebuie să facă o alegere în favoarea vieții și a viitorului sau a morții Al doilea Trebuie să acționăm, ținând cont de natura socialității și de (tm) nostru personal Unul este atras din obișnuință să spună: "ținând cont de legile socialității și personale (tm)", dar acest lucru a fost greșit Cert este că, pe de o parte, nu suntem capabili să modelăm această realitate, pe de altă parte, este puțin probabil ca aceasta (socialitatea și personalul(tm)) să aibă legi similare cu cele naturale Înțelegem socialitatea și personalitatea(tm) în scheme care ne permit să înțelegem această realitate și să acționăm, dar nu ne permit să calculăm și să prezicăm ceea ce facem cu ajutorul modelelor din știința naturii Putem îmbunătăți circuitele în sine pe baza cercetărilor Întrucât socialitatea și personalitatea nu sunt susceptibile de modelare precisă, eficiența construcțiilor noastre trebuie testată și corectată constant prin practică Aceasta din urmă nu este inginerie socială și nu versiunea sa psihotehnică (cum credea L S Vygotsky în anii ), ci, pe de o parte, Simmel G Criza culturii I Simmel G Favorite: în vol S pe de o parte, urmărirea rezultatelor eforturilor noastre și revenirea la discuția despre scopurile, obiectivele și modalitățile inițiale de rezolvare a acestora, pe de altă parte, ținând cont de interesele tuturor celor care sunt afectați de acțiunile noastre Este necesar să ne uităm la ceea ce a fost planificat și ce se întâmplă de fapt ca rezultat al activităților noastre Dacă nu ce a fost planificat, discutați de ce, schimbați obiectivele și activitățile Trebuie să discutăm cu părțile interesate planurile noastre și modalitățile de implementare a acestora și nu doar să discutăm, ci și să fim gata să facem compromisuri și schimbări Aici trebuie să fii sincer și hotărât Altfel, devenim distructivi social Nu trebuie să căutați prea departe exemple aici Să zicem, pentru K Marx, sub influența ideilor socialiștilor, a devenit evident destul de devreme că interesele capitalistului și ale muncitorului sunt opuse, că primul îi fură o parte semnificativă din munca sa celui din urmă (deci atât bogăția unora, cât și sărăcia altora), că această stare de fapt se datorează proprietății private care, în cele din urmă, rezolvarea tuturor problemelor și restabilirea justiției încălcate presupune desființarea proprietății private cu toate consecințele care decurg Ca om de știință conștiincios, Marx la începutul anilor a încercat să demonstreze toate aceste propoziții; în același timp, el folosește conceptele de auto-alienare și alienare Totuși, vedem din Manuscrisele economico-filosofice din că Marx nu reușește să dovedească aceste propoziții în filosofia alienării Apoi, Marx se concentrează asupra dezvoltării unei doctrine a economiei politice pozitive Realizând demersul natural-științific, el inventează metoda "reconstrucției genetice", care a primit denumirea de "ascensiune de la abstract la concret" în filosofia sovietică Pe această cale Marx atinge succesul A reușit să analizeze formarea relațiilor de piață, bani, concurență, capital etc După cum știm, aceste scheme și cunoștințe, într-o anumită măsură, nu și-au pierdut semnificația până acum Dar, până la urmă, Marx a vrut să-și confirme valorile timpurii prin aceste studii: și anume, sursa bogăției capitalistului este furtul unei părți din munca muncitorului de către acesta, un astfel de furt a devenit posibil datorită proprietății private a mijloacelor de producție, întrucât relațiile capitaliste sunt nedrepte și antagonice, proprietatea privată și capitalismul trebuie depășite Cum? Prin exproprierea expropriatorilor, prin revoluția socialistă Acest ideal al acțiunii sociale a fost împărtășit de Marx A reusit sa o faca? Marx pretinde că, da, a putut să demonstreze toate acestea De fapt, nu este El nu a reușit să demonstreze în Capitală că o parte din produsul excedentar a fost furată de capitalist Într-adevăr, în analizarea mecanismului de formare a plusvalorii și a structurii zilei de muncă, Marx, ca om de știință onest (aici trebuie să-și scoată pălăria față de el), a fost nevoit să admită că atât capitalistul, cât și muncitorul sunt dreapta Iată un fragment minunat "Vedem că, în afară de limitele foarte flexibile ale zilei de muncă, natura schimbului de mărfuri în sine nu stabilește nicio limită pentru ziua de muncă și, în consecință, pentru surplusul de muncă Capitalistul își exercită dreptul de cumpărare atunci când încearcă să prelungească ziua de lucru pe cât posibil și, dacă este posibil, să facă două zile lucrătoare dintr-una Pe de altă parte, natura specifică a mărfii care se vinde (muncă muncitor - V R ) determină limita consumului acesteia de către cumpărător, iar muncitorul își exercită dreptul de vânzător atunci când urmărește să limiteze ziua de muncă la o anumită valoare normală În consecință, aici se obține o antinomie, dreptul se opune dreptului și sunt în egală măsură sancționați de legea circulației mărfurilor Când două drepturi egale se ciocnesc, forța decide" (sublinierea mea - V R ) Ultima propoziție este semnificativă! Pe de o parte, este o afirmație a reală desfășurare a evenimentelor în perioada acumulării primitive și nu numai (lupta pentru o zi de muncă mai scurtă și condiții de muncă acceptabile), pe de altă parte, binecunoscuta convingere a lui Marx că lupta al claselor este izvorul motrice al istoriei sociale Apropo, dacă ne întoarcem la țara noastră, astăzi la fiecare pas vedem cum legea se opune legii și se folosește forța Văzând aceasta, reformatorul cade involuntar în deznădejde Și în zadar, puterea este doar unul dintre factorii acestui proces complex Istoria ulterioară a capitalismului a arătat că, deși puterea este într-adevăr un factor important, există și alții alături de ea - societatea, dreptul, noi producții și oportunități tehnologice care permit ridicarea nivelului unei părți semnificative a oamenilor muncii, evoluția unui nou Personalitate europeană care a compromis și o mai mare legalitate De exemplu, Marx nu ține cont deloc de contribuția producătorului însuși la producție, deoarece literalmente totul depinde de capacitatea sa de a organiza producția, de a o gestiona, de a-și vinde produsele în mod profitabil De asemenea, nu ia în considerare un factor atât de important precum schimbarea relațiilor sociale și de producție, care au loc, în special, pentru că Marx K Capitalul T M " S clasa muncitoare a luptat pentru drepturile sale, că economiștii politici, inclusiv Marx însuși, ale cărui merite în acest domeniu sunt enorme, au descris mecanismele producției capitaliste, astfel încât a devenit posibilă gestionarea economiei Marx nu ține cont de societatea capitalistă, care, desigur, nu fără luptă și ezitare, a mers totuși să-și schimbe relația cu muncitorii Și cum demonstrează Marx că în perioada acumulării primitive a avut loc un furt și o expropriere a producătorilor direcți? Pe un exemplu deosebit de dezvoltare a capitalismului în Europa În același timp, el nu pare să observe că societatea însăși a mers la aceste schimbări nedrepte, le-a sancționat Da, în detrimentul micilor producători, cu încălcarea pe scară largă a legii și a legilor, dar, cu toate acestea, societatea occidentală a mers pe cont propriu și nu sub bastonul vreunui unchi rău ciudat Iar mecanismul de schimbare a formației capitaliste, construit de Marx în penultimul capitol din Capitalul, pare complet naiv Aici urechile comuniste se uită direct din text Aceasta nu este o dovadă, ci o schemă a priori Dar așa cum scria poetul: "O, nu este greu să mă înșeli, eu însumi sunt bucuros să fiu înșelat" Marxiștii ruși au acceptat această schemă drept legea universală a istoriei sociale și pe această bază au preluat puterea, au distrus burghezia și kulacii, au pedepsit și au educat populația Deci, pe de o parte, Marx, pe baza abordărilor naturii și istorice, creează o știință socială destul de eficientă, ale cărei scheme, în anumite condiții, așa cum am menționat deja, încă funcționează Pe de altă parte, el nu a putut niciodată să demonstreze postulatele socialiste a priori pe baza cercetărilor sale politice și economice Dimpotrivă, a arătat fără să vrea că s-au înșelat Aici Marx s-a prefăcut că nu observă această respingere proprie Dimpotrivă, a prezentat cazul în Capitală în așa fel încât a putut să arate totul "Acum nu mai este muncitorul cel care conduce el însuși o economie independentă care este supusă exproprierii, ci capitalistul care exploatează mulți muncitori Această expropriere se realizează prin jocul legilor imanente ale producției capitaliste în sine, prin intermediul centralizării capitalului Centralizarea mijloacelor de producție și socializarea muncii ajung într-un punct în care devin incompatibile cu învelișul lor capitalist Ea explodează Ora proprietății private capitaliste bate Expropriatorii sunt expropriați" Marx K Capitalul T M S , Cu alte cuvinte, după ce a descoperit în studiu că postulatele originale nu erau corecte, Marx nu le-a revizuit Întrebând de ce? Să fie pentru că nu a considerat necesar să asculte opinia societății, stând doar de partea proletariatului Și, de asemenea, poate pentru că m-am simțit ca un inginer social care trebuie și poate reface viețile oamenilor Dar cred că ingineria socială este imposibilă, iar societatea și alți oameni care sunt diferiți de noi nu sunt o frază goală și nu sunt materiale pentru transformări Societatea poate fi influențată, dar numai dacă ideile și acțiunile noastre se află în "zona dezvoltării sale proximale", ca să spunem așa, răspund provocărilor și problemelor reale care preocupă publicul Mai mult, dacă gândim și acționăm corect, atunci formăm parțial această zonă, dar este clar că nu suntem singuri în această afacere În cele din urmă, fiecare acțiune este concretă, contextuală și situațională De exemplu, astăzi societatea rusă este divizată și pasivă, dar tot felul de manipulatori ai conștiinței oamenilor din guvern și afaceri sunt puternici O piață normală, o lege, un parlament și alte instituții liberal-democrate nu s-au dezvoltat Funcționarii și autoritățile de la toate nivelurile sunt ocupați să inventeze scheme care le permit să extragă venituri (așa-numita "rendă administrativă") din locurile de muncă, posturi și statuturi Violența și cinismul sunt eficiente în societate Nu continui, toate acestea se discută pe larg pe internet și în unele mass-media Întrebarea este despre ce fel de acțiune socială directă ("un mod concret de rezolvare a problemelor sociale", după cum scrie Belyaev) putem vorbi într-o astfel de situație? Și este posibil? Cred că este posibil, dar în raport cu circumstanțele rusești Lasă-mă să explic În primul rând, încerc să acționez în locul meu și nu rezolv problemele globale ale întregii Ruse sau ale lumii Locul meu este locul unui filozof, metodolog, culturolog și profesor Gândesc, rezolv probleme, scriu articole și cărți, predau, discut despre viața modernă cu prietenii și studenții mei (inclusiv Belyaev) Sper ca activitățile și munca mea să mă facă pe mine și pe cei cu care comunic mai bine și mai eficient În al doilea rând, cred că în prezent este imposibil să construim instituții și societate democratică liberală în Rusia, atât pentru că condițiile pentru aceasta nu sunt coapte, dar și pentru că, poate, se vor dezvolta și alte instituții sociale în Rusia și organisme care sunt diferite din cele occidentale (în timpul proiectării lor, trebuie să se înțeleagă atât experiența occidentală, cât și cea domestică) Prin urmare, îmi înțeleg sarcina ca înțelegerea și analiza condițiilor care trebuie create pentru ca Rusia să se îndrepte către o viață mai bună Totodată, ca filozof, discut și despre criteriile în sine și despre conceptele de "viață mai bună", "condiții", "răspuns la provocările vremii" etc În al treilea rând, misiunea mea de filozof și metodolog constă și în analiza conștiinței și a miturilor rușilor, în criticarea acestor mituri, în elaborarea unor scheme care să ne permită să indicăm și să introducem o nouă realitate Apropo, la fel face și colegul meu de la atelierul filosofic Vadim Belyaev În al patrulea rând, într-o situație de scădere a culturii, sălbăticie morală și agresivitate îndreptată împotriva "prea deștepți și cultivați", încerc să-i susțin pe toți "ai mei" În al cincilea rând, consider cu seriozitate munca în relație cu mine însumi (o analiză obiectivă a comportamentului meu, înțelegerea preferințelor și valorilor mele, confruntarea cu ceea ce în mine însumi nu pot fi de acord, gândirea la sensul vieții mele și la calea mântuirii) ca ceva care lucrează pentru alții acțiunile mele, le face mai eficiente De ce nu pot fi considerate punctele enumerate ale activității mele de autodeterminare și de viață un desen suficient de clar al căii și metodelor de soluționare? Dar, desigur, calea și decizia mea personală, precum și, poate, celor cărora le-ar putea plăcea Da, sunt un susținător al doctrinei liberale, dar semnificativ și trecut prin personalitatea mea și condițiile rusești În același timp, desigur, trebuie să înțelegeți ce va rămâne din doctrina liberală în acest caz Dacă "nimic" sau "coarne și picioare", atunci va fi posibil să vorbim despre o altă provocare a vremii - necesitatea de a discuta și cultiva o nouă doctrină socială După cum arată istoria socială, este nevoie adesea de mai mult de un secol pentru a rezolva astfel de probleme Și trebuie să trăiești și să acționezi constant Prin urmare, mi se pare că este necesar să ne mișcăm simultan în două orizonturi - să lucrăm pentru timpul și situația actuală și pentru viitor COMENTARIILE AUTORULUI "Cum are loc descoperirea lumii ezoterice poate fi înțeles cu o ocazie Dintre lucrările lui K Jung, cartea "Amintiri, vise, reflecții" este deosebită, nu degeaba Jung însuși a cerut să nu fie inclusă în lucrările colectate ale sale Întrucât această carte este autobiografică și într-o oarecare măsură confesională, precum și rezuma rezultatele vieții și, deoarece personalitatea autorului acestei cărți este foarte nestandard, într-un fel odioasă, Jung a înțeles că publicul care citește ar putea să nu-l înțeleagă , tratați-i gândurile și amintirile sincere cel puțin suspecte Și într-adevăr, devine inconfortabil când citești, de exemplu, astfel de rânduri chiar la sfârșitul cărții "În copilărie, m-am simțit singur, și sunt încă singur, pentru că știu, și trebuie să explic și să le reamintesc oamenilor ceea ce nu știu și, în cele mai multe cazuri, nu vor să știe Cu unele oameni mi-am fost foarte apropiați, cel puțin atâta timp cât erau cumva conectați cu lumea mea interioară; dar atunci s-ar putea întâmpla să mă retrag brusc, pentru că nu mai era nimic care să mă poată lega de ei Mi-a fost greu să realizez că oamenii continuă să existe - chiar și atunci când nu au ce să-mi spună M-am lăsat purtat de mulți oameni, dar de îndată ce am pătruns în esența lor, magia a dispărut Și mi-am făcut mulți dușmani Dar fiecare persoană, dacă este o persoană creativă, nu-i aparține El nu este liber El este un prizonier tras de un demon" (Jung K Amintiri, Vise, Reflecții Kiev, , p ) În acest text confesional, nu este greu să recunoaștem tradiția lui Socrate, adusă la limită, la extrem de epoca romantică, ne gândim: ca și marele grec, Jung spune lucruri extrem de neplăcute societății și mulțimii și la în același timp înțelege cât de monstruos arată el însuși în lumina moralității publice obișnuite Cel puțin trei persoane diferite au coexistat destul de organic în personalitatea lui Jung: o persoană obișnuită (Jung însuși îl numește "numărul " în carte), o persoană religioasă și mistică ("numărul ") și o personalitate foarte profesionistă și cu orientare umanitară a unui psihoterapeut Desigur, într-o explicație a doua persoană are nevoie în primul rând de Jung însuși scrie următoarele "Dar era o altă lume, și era ca un templu, în care fiecare se uita de sine, cu surprindere și încântare înțelegând desăvârșirea creației lui Dumnezeu În această lume a trăit "Celălalt" al meu, care Îl cunoștea pe Dumnezeu în sine, îl cunoștea ca pe un secret, deși nu era doar secretul lui "Celalalt", "numărul " este o figură tipică, dar este realizat de câțiva lumea celui de-al doilea eu al meu era a mea și totuși am avut mereu senzația că altceva decât mine era implicat în acea a doua lume Era ca și cum o suflare de lumi vaste și spații nesfârșite m-ar fi atins, ca și cum un spirit invizibil ar fi zburat în camera mea - spiritul cuiva care a dispărut de mult, dar care va exista întotdeauna, care există în afara timpului" (ibid , p , ) Aparent, ideile mesianice ale lui Jung au fost și ele asociate cu această atitudine El credea că toate lucrările lui erau un fel de sarcini, erau scrise la porunca destinului, la porunca lui de sus "Eu, scria Jung, eram posedat de un spirit care vorbea pentru mine" (ibid , p ) Cu alte cuvinte, Jung era un ezoteric, adică o persoană care credea în lumea cealaltă ca pe o adevărată realitate "Atunci, posibilitatea existenței unei alte realități", scrie el, "devine o problemă inevitabilă, iar lumea noastră, cu timpul, spațiul și cauzalitatea ei, în spatele ei sau - sub ea însăși - ascunde o altă ordine de lucruri acolo unde există nu "aici", și "acolo", "mai devreme" și mai târziu" (ibid , p ) Ca mistic și ezoteric, Jung s-a supus doar demonului său și i-a văzut pe ceilalți într-un mod în care ei nu se văd pe ei înșiși și nu se pot vedea pe ei înșiși: dintr-o poziție, așa cum ar spune M Bakhtin, de absolut "exterior" Jung, un om obișnuit, era conștient de singurătatea și aspirațiile sale contradictorii "Dar este posibil", întreabă el la sfârșitul vieții, "să trăiești fără contradicții?" (ibid p ) Cu toate acestea, cum a ajuns eroul nostru la o astfel de viață încât a descoperit pentru el însuși lumea adevărată O oarecare lumină asupra acestei probleme este aruncată de o poveste care datează din perioada adolescenței a lui Jung Într-o bună zi de vară din , își amintește Jung, încântat de crearea sinelui, m-am gândit: "Lumea este frumoasă și biserica este frumoasă, iar Dumnezeu, care a creat toate acestea, stă departe pe cerul albastru pe un tron de aur și Aici gândurile mi s-au rupt și m-am simțit sufocat Eram amorțit și mi-am amintit un singur lucru: Nu te gândi acum! Urmează ceva groaznic " După trei zile și nopți nedormite care au fost grele din cauza luptei interne și a experiențelor, Jung și-a permis totuși să termine gândul pe care îl începuse și un gând atât de aparent inofensiv "Mi-am adunat", scrie el, "tot curajul, de parcă m-am hotărât brusc să sar imediat în focul iadului și am dat ocazia să mă gândesc Am văzut o catedrală în fața mea, un cer albastru Dumnezeu stă pe tronul său de aur, sus deasupra lumii - și de sub tron o bucată de fecale cade pe noul acoperiș sclipitor al catedralei, îl străpunge, totul se prăbușește, zidurile catedralei se rup în bucăți Asta este! Am simțit o ușurare de nespus În loc de blestemul așteptat, harul a coborât asupra mea și odată cu ea o beatitudine inexprimabilă pe care nu am știut-o niciodată Am înțeles multe pe care nu le-am înțeles înainte, am înțeles asta ceea ce tatăl meu nu a înțeles a fost voia lui Dumnezeu Tatăl meu a acceptat poruncile biblice ca ghid, a crezut în Dumnezeu, așa cum îi prescriea Biblia și așa cum l-a învățat tatăl său Dar nu l-a cunoscut pe Dumnezeul viu care stă, liber și atotputernic, stă deasupra Bibliei și deasupra Bisericii, care cheamă oamenii să devină la fel de liberi Dumnezeu, de dragul împlinirii Voinței Sale, îl poate forța pe tatăl să-și părăsească toate opiniile și convingerile Testând curajul omenesc, Dumnezeu ne obligă să abandonăm tradițiile, oricât de sacre ar fi acestea" (ibid , p ) Nu este un text uimitor? Prima întrebare care se pune aici este de ce o astfel de interpretare a gândurilor urmărește voința lui Dumnezeu și nu, dimpotrivă, erezia și negarea lui Dumnezeu? La urma urmei, Jung a mers atât de departe încât l-a făcut pe Dumnezeu să-l facă să nege atât biserica, cât și tradițiile religioase sacre în sine A doua întrebare, poate și mai importantă, este de ce Jung însuși dă o asemenea interpretare gândurilor sale? Materialul memoriilor face posibil să se răspundă la ambele întrebări În acel moment, tânărul Jung era ocupat cu două probleme Primul Relația cu tatăl său, un duhovnic ereditar Potrivit lui Jung, tatăl și-a făcut datoria dogmatic: având îndoieli religioase, nu a încercat să le rezolve și, în general, nu a fost liber în raport cu Credința Creștină și cu Dumnezeu A doua problemă este construirea propriei relații cu Dumnezeu, clarificarea atitudinii față de Biserică Puțin mai târziu decât episodul luat în considerare, aceste probleme au fost rezolvate radical de Jung, el se rupe spiritual atât de tatăl său, cât și de Biserică După prima împărtășanie, Jung ia o decizie, pe care o înțelege astfel "În această religie, nu l-am mai găsit pe Dumnezeu Știam că nu voi mai putea lua parte niciodată la această ceremonie Biserica este un loc în care nu voi mai merge Totul este mort acolo, nu există viață Am fost cuprins de milă pentru tatăl meu Mi-am dat seama de toată tragedia profesiei și vieții lui S-a luptat cu moartea,o existență pe care nu a putut-o recunoaște Între el și mine s-a deschis o prăpastie,era nelimitată,și nu vedeam posibilitatea vreodată depășirea ei" (ibid , p ) Aceasta este direcția în care a evoluat Jung Pe acest drum, a avut nevoie de sprijin, atât semantic, cât și personal Dar cine l-ar putea susține pe Jung când se rupe atât de tatăl său, cât și de Biserica? Singurul sprijin al lui Jung este el însuși sau, așa cum a spus mai târziu, "demonul său" Cu toate acestea, Jung înțelege acest proces în mod diferit: ca o clarificare a adevăratei dorințe și călăuzire a lui Dumnezeu Această conștientizare a ceea ce se întâmplă determină particularitățile înțelegerii și interpretării de către Jung a gândurilor sale Jung, făcând în mod independent următorul pas în dezvoltarea sa spirituală, îl înțelege ca pe un indiciu din exterior, de la Dumnezeu (mai târziu - din inconștient, din arhetipuri), deși de fapt el este doar un cadru dă şi întemeiază acest pas Interpretarea jungeană a lui Dumnezeu indică şi corectitudinea unei astfel de înţelegeri Dumnezeu pentru Jung este propria sa libertate, iar mai târziu, ontologia (teoria) lui preferată este inconștientul Prin urmare, Jung se supune cu bucurie cerințelor lui Dumnezeu, poruncând să devină liber, să-și urmeze demonul, să se predea inconștientului nSchemele sunt formațiuni semiotice, dar ele trebuie distinse de semne În Cercul Metodologic de la Moscova, de unde a venit autorul, conceptul de semn a fost introdus pentru a explica modul în care o persoană depășește "situația unui gol" Când, pentru unii rațiunea, nu putea acționa cu un obiect, uneori a inventat un semn, a înlocuit obiectul cu un semn și a acționat cu acesta din urmă în locul obiectului Prin această logică am putut explica natura și originea numerelor lumii antice, imaginile oamenilor și animalelor folosite în vremurile preistorice de către vânători pentru antrenament și o serie de alte cazuri Dar în aceeași ordine de idei, nu mai era posibil să explicăm ideile arhaice despre suflet sau eclipsă Schemele sunt formațiuni semiotice (reprezintă anumite obiecte în materialul lor care sunt diferite de ele însele) Dar schemele nu sunt semne separate sau chiar sisteme de semne, ci obiecte semiotice independente Ce unește semnele și schemele? În principal, metoda de reconstrucție semiotică conturată în lucrările mele Compoziția sa este următoarea: - reconstituirea unei situații de ruptură sau catastrofe vitale (adică probleme și dificultăți semnificative din punct de vedere social); - presupunerea că aceste situaţii şi catastrofe sunt rezolvate datorită inventării, formării şi utilizării unei anumite formaţiuni semiotice (semn sau schemă); - reconstituirea formării acestei formaţiuni semiotice, analiza structurii acesteia; - reconstrucția proceselor de transfer de proprietăți de la obiecte la semne (scheme) și invers, precum și formarea "obiectelor secundare"; - analiza posibilelor linii de dezvoltare a noilor formaţiuni semiotice Reconstituirea problemelor apărute ca urmare a formării de noi formațiuni semiotice (aceste probleme, împreună cu alți factori, pot duce la o nouă situație de ruptură sau o catastrofă vitală) Definesc schema în acest fel: este o formațiune de subiect cu două straturi, unde un strat (de exemplu, imaginea unui jaguar) îl înlocuiește pe altul (ce se întâmplă cu soarele) Schemele îndeplinesc mai multe funcții: ajută la înțelegerea a ceea ce se întâmplă, organizează și reorganiza activitatea umană, colectează semnificații care anterior nu erau legate între ele și contribuie la identificarea unei noi realități O condiție necesară pentru formarea schemelor este sensul, adică substituirea în limbaj a unor reprezentări cu altele În acest sens, schema pare să fie unul dintre tipurile de semne (conform clasificării mele "mark-singling out"), cu toate acestea, principalul lucru în scheme nu este capacitatea de a acționa în locul obiectului desemnat, ci de a stabili o nouă viziune și organizarea de activități Dacă ne concentrăm pe o nouă viziune, atunci funcția de semn a schemei acționează doar ca o condiție pentru schematizare Atunci schemele nu pot fi puse la egalitate cu semnele În acest caz, schemele sunt mai degrabă o formațiune epistemologică, despre cum a scris cândva I Kant Dacă se pune accent pe substituție, atunci schema este într-adevăr un semn complex cu toate consecințele care decurg Ideea sufletului arhaic este un exemplu al primelor scheme (dacă la început am interpretat ideea sufletului ca pe un "semn-singling out", apoi mai târziu am început să o consider o "schemă") Deoarece o persoană nu este încă conștientă de natura schemelor și nu le construiește în mod conștient, dar, este mai bine să numim astfel de formațiuni semiotice "cvasischeme" sau "sincrete figurativ-semantice" Cvasischemele din cultura arhaică (și în mare măsură în cele ulterioare) stabilesc trei fațete ale fenomenului simultan: expresia lingvistică (a fost necesar să se inventeze narațiunea însăși, de exemplu, "jaguarul a mâncat soarele" sau "a fost luna moare"), înțelegerea a ceea ce se întâmplă (discul soarelui scade pentru că jaguarul îl mănâncă), în sfârșit, înțelegerea a ceea ce trebuie făcut (pentru a alunga jaguarul; și acolo vezi, în curând eclipsa se oprește - jaguarul eliberează soarele; adică omul arhaic era convins de eficiența înțelegerii sale) Acest sincretism al celor trei formațiuni principale - limbaj, comunicare și activitate, acționează în mod evident ca o condiție pentru rezolvarea problemelor cu care se confruntau periodic triburile arhaice (de exemplu, când începea o eclipsă, trăiau groază și nu știau ce să facă) Primele scheme apar doar în cultura antică În Sărbătoarea, Platon construiește în mod destul de conștient scheme și pe baza lor dă diferite definiții ale iubirii Cu ajutorul schemelor, personajele dialogului (și de fapt Platon însuși) primesc diverse cunoștințe despre iubire În acest caz, povestea în sine este spusă mai întâi, și anume cum Zeus i-a tăiat pe androgini în jumătate Jumătățile de androgin sunt apoi identificate cu bărbați și femei, sau cu bărbați diferiți În cele din urmă, bărbaților și femeilor îndrăgostiți li se atribuie dorința de a-și găsi sufletul pereche, deoarece descendența lor androgină necesită reunirea întregului Rețineți că aici stările iubitului sunt exprimate cu ajutorul stărilor androginilor (adică aceasta este o construcție semiotică cu două straturi, unde un strat îl desemnează pe celălalt) De unde, s-ar putea întreba, își trage Platon noua cunoaștere a iubirii? El nu poate studia (contempla) un obiect, pentru că nu a existat încă dragoste platoniciană în cultură, iar înțelegerea obișnuită a iubirii era direct opusă cu platonicia Platon a susținut că iubirea este grija fiecărei persoane în parte, iar înțelegerea populară în limbajul mitului spunea că dragostea nu depinde de o persoană (apare atunci când Eros lovește o persoană cu săgeata sa de aur); Platon atribuie iubirii un început rezonabil, iar popularul - doar pasiune; Platon consideră dragostea ca o ocupație spirituală, iar oamenii - în principal ca una trupească etc Platon primește noi cunoștințe tocmai din schemă, evident, le creează în acest fel pentru a obține astfel de cunoștințe Platon se referă însă această cunoaştere, modificând-o anterior (aici se cerea identificarea), nu la schemă, ci la obiectul raţionamentului, în acest caz, la iubire Același lucru se poate spune despre alte scheme platonice Este interesant că Platon discută însăși natura unor astfel de construcții ciudate În Timeu găsim un astfel de text "Dar în orice raționament", scrie Platon, "este important să alegem un început compatibil cu natura Prin urmare, în ceea ce privește imaginea și prototipul, trebuie să acceptăm următoarea distincție: cuvântul despre fiecare dintre ele este înrudit cu subiectul pe care îl explică Despre un subiect imuabil, stabil și imaginabil, iar cuvântul trebuie să fie imuabil și stabil; in masura in care poate fi irefutabila si incontestabila, nici una dintre aceste proprietati nu poate lipsi Dar despre ceea ce reproduce doar prototipul și este doar o aparență a imaginii reale și nu se poate vorbi decât în mod plauzibil Căci, după cum ființa este legată de naștere, tot așa adevărul este legat de credință Prin urmare, nu fi surprins, Socrate, că noi, având în vedere în multe privințe multe lucruri, precum zeii și nașterea Universului, nu vom obține în raționamentul nostru acuratețe și consistență deplină Dimpotrivă, ar trebui să ne bucurăm dacă raționamentul nostru se dovedește a fi nu mai puțin plauzibil decât oricare altul și, în plus, să ne amintim că eu, cel care raționează, și voi, judecătorii mei, suntem doar oameni și, prin urmare, trebuie să ne mulțumim cu astfel de chestiuni cu un mit plauzibil, fără a cere mai mult" (Platon Timaeus and Collected Works în vol TK M , P ) "Un mit plauzibil" (și am spune, o schemă) Platon numește narațiune, care, în comparație cu adevărata, de fapt, cunoașterea divină, acționează ca cunoașterea, deși nu este complet completă și consecventă, este totuși, așa cum scrie Platon, nu mai rea decât "orice alta" Gândirea lui Platon, după cum vedem, se desfășoară într-un spațiu în două părți - cunoașterea adevăratei ființe, unde cuvântul trebuie să fie imuabil și stabil, și cunoașterea plauzibilă, care nu este în întregime exactă și consecventă, dar nici mai proastă decât orice altă cunoaștere Distingând aceste două tipuri de cunoaștere și început, Platon, totuși, nu crede că un mit plauzibil stabilește o realitate iluzorie; realitatea mitologică, desigur, nu este la fel de adevărată ca lumea ideilor, dar totuși, așa cum scrie Platon, "plauzibilă" Schemele, spre deosebire de cvasischemele, sunt construite în mod conștient și se reflectă, în mod firesc, în forma care este disponibilă timpului corespunzător Analiza "Sărbătoarei" arată că schemele nu numai că vă permit să obțineți noi cunoștințe și să stabiliți o nouă realitate a iubirii, ci și să organizați viața unei persoane într-un mod nou Acum nu așteaptă până când nu are o pasiune pentru nimeni nu știe pe cine, pentru că zeii iubirii așa au vrut, dar își caută jumătatea (pentru aceasta, apropo, trebuie să înțelegi cine ești tu însuți), " aduce roade spirituale", se străduiește spre frumos, bine și nemurire Atunci când construiește scheme, Platon trebuie să depășească neînțelegerea ascultătorilor, să revizuiască și să perfecționeze schemele astfel încât să pară convingătoare Aparent, Platon se concentrează în primul rând pe acei membri avansați ai polisului antic care se simțeau indivizi (o personalitate străveche care se dezvoltă în această perioadă este o persoană care trece la un comportament independent, construindu-și propria viață) Cum se obțin cunoștințe noi pe diagrame Dacă ținem cont de exemplele discutate mai sus, atunci trebuie să presupunem că noile cunoștințe sunt obținute prin identificarea a două domenii diferite de subiect folosind scheme și apoi atribuirea cunoștințelor modificate dintr-o zonă obiectelor din alta Într-adevăr, datorită căruia Platon primește cunoștințe că îndrăgostiții tind să-și caute jumătatea El inventează o poveste despre androgini și apoi, identificând bărbații și femeile drept jumătăți de androgini, atribuie oamenilor îndrăgostiți dorința de a-și găsi jumătatea Înainte de Platon, nimănui nu i-a trecut prin cap să identifice sfera iubirii cu sfera proceselor naturale, caracterizată prin dorința unităților sale de a se reuni într-un întreg Schemele de tip androgin pot fi numite "ontologice" Sunt necesare scheme ontologice atâta timp cât reflecția nu se realizează în aceste noi zone și nu se creează noi concepte specifice Cu toate acestea, se poate demonstra că schemele corespunzătoare sunt eliminate în noile concepte Cu alte cuvinte, schemele într-o formă ascunsă continuă să trăiască în concepte În general, în gândire se pot distinge două procese polare principale: formarea unor arii tematice închise (activitate, cunoștințe etc ) și procese de schematizare care configurează în mod constant diferite domenii Primul proces și-a primit conștientizarea și tehnologia înapoi în filosofia antică (acesta este scopul lucrărilor lui Aristotel) și apoi de fiecare dată a fost rafinat și modificat în raport cu timpul și situația Al doilea proces practic nu este realizat până acum ("Critica rațiunii pure" a lui Kant în acest caz este o excepție) și nu este complet echipat tehnologic Numai în cadrul uneia dintre domeniile metodologiei moderne (în Cercul Metodologic de la Moscova) apare interesul pentru înțelegerea schemelor și schematizare Acum întrebarea importantă este: ce rol joacă schemele în comunicare? Evident, ele sunt folosite nu numai pentru a defini obiecte și o nouă realitate Cealaltă funcție la fel de importantă a lor este crearea de evenimente care să permită direcționarea atenției și înțelegerii ascultătorilor (adversarilor), ajutându-i să accepte idei noi, să înțeleagă argumentarea, să se miște împreună cu autorul unui gând nou etc Am numit schemele care îndeplinesc astfel de funcții "ghidurile" Pe lângă caracteristicile comune tuturor schemelor, schemele de ghidare au și unele specifice Schemele de ghiduri există într-un context special Structura sa este determinată de cel puțin următoarele elemente: prezența unui gând nou și a comunicării despre acesta, diferența de poziții ale participanților la comunicare (unul exprimă un gând nou și îl argumentează în moduri diferite, celălalt încearcă să înțeleagă , obiectează, argumentează), dorința dialogului "conducător" (de exemplu, Platon) de a-și influența ascultătorii în așa fel încât să înțeleagă și să accepte noua realitate (viziune, cunoaștere, reprezentare) Trebuie subliniat că schemele de ghidare, de regulă, nu sunt create în prealabil, ci sunt, parcă, crescute în procesul de gândire-comunicare În același proces, atât cunoștințe noi, cât și noi reprezentări de obiecte sunt crescute (inventate), complicate și întărite (în sensul de fundamentare), date parțial conform materialului în aceleași scheme (ontologice) Ca urmare, după produs este adesea imposibil să distingem ce contribuție au avut schematizările ontologice și construcțiile de obiecte și care comunicare Tipurile de comunicații, desigur, sunt diferite, în funcție de aceste tipuri, și schemele de ghidare diferă Un caz în care "liderul", precum Platon, îi invită pe ascultători să-l urmeze într-o lume nouă (lucrare asupra lui însuși și iubire spirituală) Celălalt este atunci când "liderul" impune ascultătorilor idei pe care ei nu vor să le accepte (de exemplu, Socrate i-a forțat pe oameni să-și recunoască ignoranța și nerezonabilitatea, ceea ce, de înțeles, multora nu le-a plăcut) Ca al treilea caz, putem lua situația educațională; aici profesorul încearcă în mod conștient să transmită elevului idei noi, de altfel, într-o procedură de învățare specială Un alt caz, comunicare juridică, de exemplu, anchetatorul încearcă să-l convingă pe suspect să mărturisească fapta săvârșită În romanul lui Dostoievski Crimă și pedeapsă, anchetatorul Porfiri Petrovici, în conversațiile cu Raskolnikov, folosește cel puțin două scheme de ghidare El îl invită pe Raskolnikov să-și imagineze mental că Raskolnikov este chiar persoana care are dreptul de a ucide și, de asemenea, îl scufundă pe Raskolnikov în realitate, unde se presupune că Porfiry Petrovici știe absolut totul despre crima sa Ca urmare, trăind evenimentele stabilite de aceste scheme de ghidare și reflectând asupra sensului actului său, Raskolnikov se schimbă atât de mult, nu poate suporta starea în așa măsură încât să mărturisească o crimă (rețineți că din punct de vedere logic formal de vedere, recunoașterea este o anumită cunoaștere) Un tip special de comunicare este auto-comunicarea, adică conversația și dialogul cu sine Aici, gândirea și contextul ei de comunicare se contopesc într-un singur tot, așa că este deosebit de dificil să se facă distincția între schemele ontologice și cele de ghidare Lista diferitelor tipuri de comunicare poate fi continuată, dar mă voi limita la aceste exemple Este important ca în fiecare dintre aceste cazuri, circuitele de ghidare să funcționeze diferit și să îndeplinească diferite funcții Dar în toate cazurile, schema de ghidare, spre deosebire de cea ontologică, nu precizează un obiect, ci o anumită realitate, la intrarea în care, ascultătorul (adversarul) trebuie să înceapă să se miște în direcția dorită de "conducător" Adevărat, nu doar ascultătorul, ci și "liderul" se schimbă adesea (înțelege și vede într-un mod nou); în acest sens efectuează o mișcare comună și nu ajung deloc în direcția în care și-au propus să ajungă la început Apropo, dorința lui Platon de a îndrepta înțelegerea cititorilor din "Sărbătoarea" în direcția corectă (deja după ce a călătorit anterior cu adversarii săi și a găsit schemele necesare) este cea care îl face să abandoneze căile obișnuite de prezentarea cunoștințelor Pentru a liniști vigilența cititorilor și a-i lipsi de fervoarea lor critică, Platon, în primul rând, pune în gura participanților la dialog noi cunoștințe despre dragoste (există, așa cum spuneam, mai puțină cerere din partea lor), iar în al doilea rând , dă dialogului un caracter în exterior frivol Să ne amintim de unde începe Participanții la dialog se adună pentru o conversație și spun că ar fi bine să nu ne îmbătam astăzi și că ar fi frumos să luăm ca subiect de conversație glorificarea zeului iubirii Apoi începe o conversație, unde toată lumea, ia cuvântul, sau se oferă să-și trateze discursurile nu atât de serios sau chiar se preface că spune aproape un basm Desigur, într-un astfel de mediu, cititorul se relaxează, uită să obiecteze și înghite ușor cârligul invizibil Cu alte cuvinte, vreau să spun că nu numai schemele pot ghida, ci și genul și chiar limbajul lucrării, așa că este foarte posibil să vorbim despre "schematismul lucrării" și "schematismele lingvistice" Astfel, spre deosebire de semnele folosite în scopuri operaționale, ca înlocuitori pentru obiecte (sau alte semne), schemele definesc și descriu realitatea, permițându-ți să o vezi într-un mod nou și, în consecință, să acționezi într-un mod nou în lume În același timp, schematizarea nu numai că reflectă realitatea, ci participă și la generarea acesteia, nu numai că lucrează pentru o viziune culturală comună, ci oferă și o viziune individuală În termeni cognitivi, schemele sunt situate între cunoştinţe şi obiectele cunoştinţelor Schemele funcționează și pentru simbolizare, deoarece o experiență și o viziune complexă sunt asociate cu un simbol Se poate presupune că schemele sunt prăbușite în conținutul simbolului Dar acesta este un subiect pentru un alt studiu, legat de necesitatea delimitării dintre semiotică și "simbolism", semn și simbol Dacă unii autori, în urma lui E Cassirer, autorul doctrinei "Formelor simbolice", consideră de fapt semiotica ca o ramură a simbolismului, atunci alții, dimpotrivă, o includ pe aceasta din urmă în semiotică Problema aici, de fapt, este că, pe de o parte, într-adevăr, un simbol este unul dintre tipurile de semn, dar pe de altă parte, nu este posibil să se reducă simbolurile la categorii semiotice De exemplu, simbolul crucii are o zonă atât de largă de conținut semantic încât reducerea lui la un simplu semn va fi evident o operațiune care elimină și sărăcește o parte semnificativă a acestui conținut De ce multe instituții occidentale (drept, proprietate privată, democrație) prind prost rădăcini pe pământul rus? Pentru a înțelege acest lucru, este necesar, în special, să înțelegem ce este o instituție în general Jean-Louis Bergel notează că termenul "instituție" "desemnează o varietate de lucruri - statul, familia, proprietatea, societățile etc ; ca urmare, acest concept rămâne vag și nu suficient de clar Într-adevăr, atât întregul, cât și părțile se numesc instituție, în acest sens, se vorbește despre o ierarhie a instituțiilor, o instituție este atât ideea instituțională principală (cartă), cât și regulile care determină procedurile instituționale, cât și o organizație care implică acțiunea puterii și, în final, , o instituție este o formațiune stabilă, reproductibilă cultural Bergel, "este legată de stabilitatea organizării lor", cu "flexibilitate" în ceea ce privește adaptarea instituțiilor la condițiile sociale în schimbare, o anumită permanență este inerentă instituțiilor, "familie, întreprindere" , instituțiile politice au prins rădăcini în viața omenirii atât de mult încât a devenit posibilă următoarea judecată: "dacă oamenii tind să se schimbe, instituția rămâne " Cu toate acestea, multe instituții sociale au dispărut de mult Instituțiile occidentale sunt asociate cu astfel de tipuri de socialitate care nu au fost încă formate în Rusia IV Unul dintre filozofi spunea că omul se deosebește de animale tocmai prin aceea că este conștient de propria sa moarte Dar de îndată ce a devenit capabil să facă acest lucru, a început să caute o explicație despre ce este și într-o direcție care este benefică pentru el însuși Se pare că frica de moarte a existat întotdeauna, că aceasta este o proprietate inerentă a unei persoane Dar cercetările moderne arată că adevărata frică de moarte și experiențele ei sunt nu mai devreme de mileniul II î Hr Și prin urmare, moartea, evident, nu este deloc un fenomen biologic și deloc natural Mai exact, nu numai biologic Să-ți fie frică de moarte și să-ți fie frică de moarte nu sunt același lucru În cultura arhaică, moartea era înțeleasă ca plecarea sufletului din trup în mod definitiv către pământul strămoșilor De aceea omului arhaic nu se teme de moarte Aceasta este doar o schimbare a locului existenței, în principiu, "modul de viață" al sufletului după moarte nu se schimbă O persoană arhaică pune în mormânt tot ce are nevoie sufletul pentru o viață plină și veselă: mâncare, arme, bijuterii, mai târziu (oameni bogați) soție iubită, cal etc În cultura "regatelor antice", o persoană își pierde această abilitate minunată - să nu se teamă de moarte Dacă o persoană arhaică credea că după moarte sufletul său se mută pur și simplu în țara morților, unde, de fapt, totul este la fel ca în această viață, atunci oamenii din următoarea eră culturală au început să creadă că viața de apoi este semnificativ diferită de cel pământesc Deși o persoană continuă să trăiască, sau mai degrabă sufletul său, dar modul de viață al sufletului se schimbă dramatic și, de regulă, în rău În cultura regatelor antice, moartea este înțeleasă ca viață după moarte, care are o anumită calitate Zeii trăiesc cel mai bine, au totul (putere, proprietate etc ) și modul lor de viață nu se schimbă deloc Ego-ul este străvechi și se numește nemurire Dar oamenii sunt muritori, iar viața lor de apoi este teribilă Grecul epocii homerice trăiește moartea destul de tragic Deși morții "dețin memorie și viața trecătoare stă în fața ochilor lor, ei sunt lipsiți de orice conștiință a viitorului și astfel și a prezentului determinat de viitor Prin urmare, Ulise vede morții din lumea interlopă ca umbre, "suflete triste", de la care a dispărut așteptarea viitorului și, prin urmare, a vieții Și totuși, conform ideilor homerice, așa cum subliniază V Otgo, defunctul este "încă aici" Cassirer mai scrie despre asta: "defunctul încă există" Deși viața de apoi, după cum vedem, este semnificativ diferită de viața obișnuită și, în rău, în perioada existenței normale a culturii regatelor antice, omul a tratat acest lucru cu stoicism, acceptând această stare de lucruri ca plan natural al existența lui, așa cum spunem viața de astăzi" Pe de o parte, el continuă să se gândească la moartea sa în același model antropologic, adică ca trecerea sufletului dintr-o lume în alta Pe de altă parte, el crede că o schimbare în rău a modului de viață al sufletului după moarte este firească și justificată, întrucât așa au decis zeii, care (zeii morții) nu-l părăsesc după viața pământească Nici unui om din cultura regatelor antice nu i-a trecut prin cap să se îndoiască că zeii au aranjat lumea corect și tocmai aceeași scriere divină prevedea că zeii sunt nemuritori, iar oamenii sunt muritori și pierd totul după ce sufletul pleacă corpul Ce era de întristat în legătură cu asta, cu excepția cazului în care o persoană este îngrijorată de vremea rea și, la urma urmei, zeii pentru oamenii din acea cultură erau chiar mai puternici și independenți de o persoană decât vremea pentru una modernă Dar există o altă circumstanță care explică absența experiențelor reale ale inexistenței viitoare Faptul este că o persoană din acea epocă nu s-a perceput pe sine ca o persoană separată A trăit o viață împreună cu oamenii săi și în această viață împreună, așa cum arată Huebner, un om din acea epocă își găsește rădăcinile vieții Ca individ, ca individ și eu, el nu era nimic Ca parte a întregului - un clan și un popor care nu mor niciodată, un individ, în parte, nici măcar nu și-a putut concepe moartea individuală Cu toate acestea, aproximativ până la sfârșitul celui de-al doilea - începutul primului mileniu î Hr , o persoană începe să-și experimenteze moartea destul de acut În primul rând, pentru că credința în zei a fost zguduită și, în al doilea rând, pentru că personalitatea a început să apară - În lucrările mele de psihologie și învățături ezoterice, analizez un grup special de fenomene mentale care sunt "stări asemănătoare viselor", mergând de la o prăbușire directă a viselor în timpul stării de veghe (halucinații), terminând cu diverse cazuri de combinare a viselor cu starea de veghe Acestea din urmă includ așa-numitul "vis de veghe" și "visele" ezoterice, care sunt percepute de ezoterişti ca evenimente ale realității adevărate Pentru a înțelege aceste afirmații, să ne gândim mai întâi ce sunt visele și apoi visele ezoterice În conceptul de autor, visele au, parcă, trei ipostaze Prima ipostaza a unui vis este o realizare inconstienta automata a programelor blocate ale activitatii umane O explicație a naturii viselor poate începe cu o observație simplă: anumite situații care apar în timpul zilei, în stare de veghe, duc la ele, cel mai adesea acelea în care o persoană, indiferent de motiv, nu poate îndeplini acțiuni sau dorințe de importanță vitală necesar pentru el De exemplu, o persoană caută să realizeze mai multe acțiuni care sunt semnificative pentru el, iar unele le fac dificil sau imposibil pentru alții De regulă, acest lucru se întâmplă deoarece astfel de situații sunt recunoscute și experimentate de o persoană în două realități ale conștiinței simultan, acționând una împotriva celeilalte Un alt exemplu sunt acțiunile unei persoane în condițiile mai multor alternative După condițiile de loc și timp, acestea nu pot fi efectuate simultan; nici nu pot fi realizate în mod consecvent, deoarece evenimentele și situațiile de viață noi inundă în mod constant În toate astfel de cazuri, în prezența "contra-realităților" ale conștiinței, sau a situațiilor alternative, sau a lipsei de mijloace, o persoană aflată în stare de veghe poate îndeplini și trăi doar o mică parte din activitatea sa (dorințe) Dar activitatea principală, adusă la viață de dorințele sale, este inhibată, blocată Asta am crezut la început Mai târziu, mi-am dat seama că nu dorințele în sine contează, de multe ori visăm la ceea ce nu ne-am dori să ne ocupăm în principiu Este vorba despre programarea mentală Dorințele, precum și nedorința sau alte motive și situații care sunt semnificative pentru o persoană, ne programează psihicul, ne adaptează conștiința și corpul la evenimentele și experiențele așteptate Dacă le putem trăi efectiv, totul este în ordine, aceste programe se destramă Dar dacă nu putem, programele nu dispar, cer implementarea lor, pun presiune asupra psihicului Luați în considerare un exemplu Trebuie să fac un raport, mă pregătesc pentru el, dar raportul a fost amânat pe neașteptate Uneori în acest caz visez că mai fac acest reportaj, sau că fac un reportaj, dar acesta este întrerupt, sau că nu pot începe în niciun fel raportul, am uitat textul lui, deși audiența este deja așteptare - există nenumărate opțiuni Ce înseamnă "pregătirea unui raport"? Mă adaptez la anumite evenimente: trebuie să înțeleg cu ce idei voi veni, cum să le prezint, cum să țin cont de înțelegerea-neînțelegerea publicului, de unde voi începe, cum voi conduce publicul, cum voi încheia, care va fi posibila reacție la raportul meu, ca eu În acest caz, voi răspunde etc , etc Mă acord cu anumite evenimente, le experimentez, deși încă nu au avut loc efectiv Dar adevărul este că, din moment ce omul este o ființă semiotică, el joacă evenimente în limbaj și imaginație (devine capturat de ele) chiar înainte ca acestea să poată fi actualizate Aceasta este ceea ce eu numesc programarea activității umane În plus, sunt posibile două opțiuni Chiar fac un raport și setarea (programul) mi se destramă, dispare; Să numim procesul de dezintegrare și dispariție a programului "realizare" A doua opțiune - din anumite motive nu pot face un raport Vom numi acest caz, urmând psihologii, "blocare program" Judecând după experimentele de întrerupere a viselor, programele trebuie implementate; în caz contrar, ele creează mai întâi tensiune în psihic, apoi duc la distrugerea acestuia, apoi la moartea organismului Psihicul, pentru a continua să lucreze (la urma urmei, o persoană este implicată în tot mai multe situații noi), elimină programele blocate, le transferă temporar la un alt etaj psihic În perioada de somn, ea revine la aceste programe pentru a le implementa Dar acesta nu este încă un vis, ci munca automată a psihicului, despre care nu știm nimic, deoarece într-un vis conștiința noastră este oprită, nu funcționează Și din moment ce nu există conștiință, atunci viziunea și memoria nu funcționează Pentru a vedea ceva, chiar și un vis, este necesar să fii conștient de ceea ce se întâmplă Dar în somn, conștiința este oprită, așa că nu suntem conștienți de nimic La această ocazie se referă expresia "a dormit într-un somn adânc fără vise" Cu alte cuvinte, evoluția și-a găsit o cale de ieșire: atunci când activitatea vitală este blocată, programul blocat merge către un alt "orizont" al psihicului, unde se realizează în condiții noi, în primul rând în perioada somnului "REM" Această perioadă se caracterizează prin izolarea psihicului: în timpul somnului, ochii sunt închiși, sensibilitatea auzului este redusă, sistemul muscular este dezactivat În plus, există o închidere completă sau parțială a conștiinței, deci nu există un control rațional și există o anumită libertate în construirea "evenimentelor" Dar pentru prima încarnare a unui vis, tocmai închiderea completă a conștiinței este caracteristică, care, la rândul său, provoacă inactivitatea memoriei și a tuturor structurilor percepției (vizuale, sonore, tactile) Este clar că într-o astfel de situație nu vedem, auzim, simțim nimic, iar după trezire suntem siguri că nici nu s-a întâmplat nimic Deși aproape jumătate din somn, psihicul nostru a implementat programe blocate În acest moment, cititorul poate pune două întrebări naturale: de ce programele blocate nu se destramă de la sine și care este implementarea acestor programe într-un vis, pentru că nu pare să fie nimic acolo Într-adevăr, se crede că, dacă în timpul zilei o persoană nu a reușit să efectueze anumite acte ale vieții, atunci, făcând acest lucru, acestea sunt automat stinse și trăite ("epuizate") psihic În al doilea rând, într-un sens calitativ, viața într-un vis nu este niciodată echivalată cu viața în stare de veghe, da, nu este considerată viață în sensul propriu al cuvântului În ciuda evidentei evidente a acestor idei, ele sunt teoretic discutabile Si de aceea În primul rând, datele ambelor științe - atât fiziologie, cât și psihologie - vorbesc pentru faptul că intensitatea și realitatea vieții noastre în stare de vis și starea de veghe sunt echivalente (acest lucru este evidențiat de "furtuni vegetative" în timpul somnului REM, de asemenea ca puterea experiențelor emoționale, trăite în perioada multor vise) Totuși, chiar și din punct de vedere biologic, este greu de admis că pe parcursul unei treimi din viața unui organism acesta nu are activitate mentală O altă considerație: suntem obișnuiți să luăm în considerare o persoană și activitatea (comportamentul) sa ca întreg În consecință, activitatea sa este interpretată ca monoactivă, unde fiecare acțiune sau act individual este supus întregului, organizării sale, mediat de acesta Desigur, o astfel de interpretare este pe deplin justificată din punctul de vedere al conceptului biologic de conservare sau al ideii filozofice de activitate condiționată de scop și reproducere Cu toate acestea, se știe empiric că în situații dificile o persoană, de regulă, este copleșită de o multitudine de aspirații, un număr mare de acțiuni și fapte se cristalizează și se joacă în mintea și psihicul lui, multe planuri de comportament, atitudini și imagini se intersectează și interacționează În cele din urmă, o persoană acționează și se comportă fără ambiguitate și definitiv, dar este clar că acțiunile actualizate și actele de comportament (atitudini, planuri, imagini) cauzate de situație acoperă doar o parte din activitatea sa anterioară Mai degrabă, o persoană nu este monoactivă, ci poliactivă, nu este o organizație și unitate, ci o interferență, interacțiune și relație a multor activități autosuficiente Și toate, mai devreme sau mai târziu, sunt realizate, trăite sub formă de vise Studiile arată că blocarea, legarea anumitor elemente ale activității vieții la un adult nu înlătură de pe ordinea de zi implementarea întregii integrități a activității vieții Nu este greu de înțeles că sfârșitul unei acțiuni, sau al unui act de comportament, este de fapt doar un preludiu al implementării altor elemente legate de date ale activității vieții și, în cele din urmă, este momentul implementării și implementării întreaga integritate a activității vieții umane În mod similar, implementarea alte acțiuni și acte de comportament nu înlocuiesc pentru individ implementarea acțiunilor și actelor blocate; așa-numita "înlocuire" a unei activități neîndeplinite de către altele este mai mult un fenomen al realizării unei activități blocate, conexate pe pământ străin, în condiții neobișnuite, decât o înlocuire În acest sens, o persoană rezolvă dificultățile și problemele care au apărut nu numai într-un mod specific rezoluției lor, ci și în toate celelalte moduri disponibile (pentru viață): în vis, în comunicare, în artă, în imaginație Prin urmare, de îndată ce se creează condiții adecvate (sunt create și de activitatea personalității în sine), activitatea de viață întârziată în implementarea ei se realizează în mod necesar Acest moment, însă, pe baza stării de veghe a fost discutat de K Levin Factorul principal, a remarcat el, ar trebui considerat tensiunea nevoilor Dacă este suficient de puternică, duce la o dezvăluire prematură (descoperire) a activității dacă apariția unui eveniment potrivit a încetinit; la o căutare activă a unei oportunități potrivite, dacă aceasta este absentă; la reluarea activității, dacă aceasta din urmă a fost întreruptă înainte de finalizarea acesteia Desigur, aici nu vorbim despre toate situațiile pe care le întâmpină o persoană, ci doar despre cele care sunt importante pentru el, trăite activ Acum întrebarea dificilă este care este implementarea programelor blocate Pentru a răspunde, este necesar să înțelegem mai bine ce este percepția, să luăm drept exemplu vizual Punctul de vedere obișnuit este că toată informația vizuală necesară pentru a vedea este conținută în obiectul (spațiul) considerat de ochi, rolul psihicului uman este doar de a procesa această informație după ce trece prin ochi Cu toate acestea, există și psihologi care împărtășesc un punct de vedere similar Astfel, J J Gibson și E J Gibson susține că ochiul uman primește toate informațiile necesare despre subiect (inputul vizual, spun ei, conține tot ceea ce este în imaginea vizuală) Un alt lucru este că în unele cazuri ochiul este capabil să stăpânească toate aceste informații senzoriale, în timp ce în altele își pierde o parte semnificativă din cauza ineficienței activității sale, a subdezvoltării abilităților vizuale de discriminare, diferențiere etc Punctul de vedere opus a fost conturat la sfârșitul secolului trecut de G Helmholtz și apoi aprofundat de psihologii experimentali moderni Pe scurt, esența sa este că doar o parte din informația vizuală provine de la obiect, în timp ce cealaltă (și de altă natură) este introdusă de persoana însăși Ceea ce vede o persoană este rezultatul unei fuziuni a impresiilor vizuale de la un obiect și contra-activitatea unei persoane, trimițând către această informație cheaguri de experiență trecută, semnificate și semnificative, integrate în structura generală a conștiinței umane Diverse observații asupra percepției vizuale, precum și experimente special concepute, au condus cercetătorii către acest punct de vedere Experimentele, în special, arată că în condiții de vedere neclară (iluminare slabă, un obiect îndepărtat etc ) sau o structură specială a materialului vizual (care prezintă interpretări vizuale echivalente cu ochiul - o tablă de șah, modele de tapet, imagini ambigue, undeva) una sau alta parte a imaginii poate acționa ca o figură sau un fundal), percepția vizuală recreează nu un obiect, ci două sau mai multe, iar o persoană în aceste condiții le vede unul câte unul Cu toate acestea, toată lumea este familiarizată cu acest fenomen: îți amintești ce vezi când te apropii de obiecte îndepărtate care înainte nu ți-au fost familiare sau când te apropii de ele în lumină slabă, cum ar fi lumina lunii? O varietate de forme, contururi, obiecte care fie apar, fie dispar, deoarece sunt slab susținute de experiența senzorială În același timp, se știe că, în prezența unei atitudini puternice de conducere, concentrarea asupra unui anumit obiect, o persoană îl vede clar chiar și în condiții vizuale proaste sau vede ceva care nu există Cât de des, notează Allport, o piatră funerară noaptea într-un cimitir a fost confundată cu o fantomă Astfel, materialul vizual al unui obiect (adică formula sa vizibilă, suprafața, poziția, caracteristica etc ) este doar una dintre condițiile pentru a vedea Alte vine de la persoana însăși, experiența sa vizuală Helmholtz a subliniat că în percepția vizuală, experiența anterioară și senzațiile senzoriale actuale interacționează între ele, formând o imagine perceptivă O parte a percepției senzoriale, depusă sub formă de experiență umană, a susținut cercetătorul, acționează nu mai puțin puternic decât alta, dependentă de senzațiile curente Nu știm sub ce formă există experiența vizuală trecută și este stocată în psihic, dar putem presupune că aceasta formează baza materială pentru implementarea programelor blocate Acest lucru este sugerat de faptul binecunoscut că în evenimentele din vise ne putem recunoaște experiența anterioară a percepției vizuale, totuși organizată diferit (este furnizată de viața obișnuită, artă și fantezii) Să ne amintim zicala lui Sechenov - "visele sunt o compoziție fără precedent de impresii experimentate", sau Gildenbrant - "visele își extrag materialul din ceea ce o persoană a experimentat în exterior sau în interior" Din materialul experienței anterioare de percepție (nu numai vizuală, ci și sonoră și tactilă) psihicul nostru construiește "evenimente" în timpul somnului, care sunt necesare pentru implementarea programelor și planurilor de activitate blocată, în urma cărora se destramă Acest proces - construirea de "evenimente" care asigură implementarea programelor blocate - formează baza materială a viselor Am pus termenul de eveniment între ghilimele pentru a sublinia că acestea nu sunt evenimentele reale pe care le vedem într-un vis, ci doar baza lor de substrat Evenimentele sunt o construcție a conștiinței și este oprită în prima încarnare a viselor Evenimentele între ghilimele seamănă cu lucrul kantian în sine: nu putem spune cum sunt aranjate, dar ne putem gândi la ele Evenimentele între ghilimele, le vom numi "substrag-evenimente" sunt condiția prealabilă materială pentru evenimentele reale din a doua încarnare a visului Dar pentru implementarea programelor blocate sunt suficiente doar evenimentele subșirurilor A doua ipostază este procesul visării Așadar, implementarea programelor blocate ale activității noastre nu este încă un vis Deși procesele de implementare a unor astfel de programe și planuri sunt extrem de importante pentru sănătatea mintală a unei persoane, de obicei nu sunt recunoscute Ele se realizează în acele cazuri care formează a doua ipostază a viselor, când conștiința noastră nu este complet oprită dintr-un anumit motiv Iată cazurile tipice Adormim sau ne trezim, psihicul nostru comută corpul fie la somn, fie la veghe; în același timp, conștiința trece prin faze de la munca cu drepturi depline până la un fel de paralizie La aceste tranziții, conștiința nu este pe deplin implicată: percepția și rațiunea sunt oprite, funcțiile memoriei sunt perturbate, emoțiile sunt modificate opriți și încetați să rezolvăm problemele care ne interesează) și, în final, consumul de alcool sau droguri În toate astfel de situații din perioada somnului REM (adică implementarea programelor blocate), conștiința noastră este implicată doar parțial, dar acest lucru este suficient pentru a intra într-o lume complet nouă, într-o "realitate de vis" De exemplu, visez că fac un raport sau iubesc o femeie complet necunoscută pentru mine sau zbor ca o pasăre Toate acestea sunt făcute de mine, mi se întâmplă și cine altcineva ar putea fi? Mai mult, începutul visului coincide cu o senzație care îmi este clară, care amintește de trezire - am ajuns acolo și acolo, fac asta și asta Sunt eu Din punctul de vedere al celei de-a treia ipostaze a visului, când mă trezesc efectiv și mă gândesc la ce s-a întâmplat, acesta nu sunt deloc eu Cum pot să zbor ca o pasăre sau să iubesc femeia altcuiva și, în plus, nu am făcut un raport, a fost anulat Cu toate acestea, în vis nu poate fi nimeni în afară de mine Așa mă simt Rezolvarea acestei contradicții de vis - într-un vis eu și nu eu, constă probabil în înțelegerea ce este acest sine vis și ce este un vis în general evenimente În timp ce este trează, conștiința noastră construiește evenimente pe baza datelor percepției senzoriale și a muncii imaginației În timpul somnului REM, conștiința construiește evenimente folosind materialul implementării programelor blocate, adică ceea ce am numit evenimente între ghilimele mai sus De exemplu, astfel de evenimente între ghilimele pot fi raportul meu eșuat și citirea lui, sau zborul meu sau dragostea mea Totuși, cineva se întreabă, se poate face un raport de unul singur, fără vorbitor, se poate face un zbor fără fluturaș, se poate face dragoste fără cel care iubește? Cred că nu Cu alte cuvinte, condiția necesară pentru acțiunile și experiențele noastre este subiectul, noi Este atunci firesc să presupunem că psihicul, din materialul experienței anterioare (evenimentele între ghilimele), construiește nu numai acțiunile și experiențele în sine, ci și subiectul care le realizează, adică creează "eul visător" Iar faptul că avem experiența pentru a construi un astfel de personaj cred că este dincolo de orice îndoială Aceasta este experiența trezirii noastre (mă descopăr, adun, intru în curgerea timpului, îmi simt corpul etc ), experiența de a mă simți în diferite situații ale vieții Pe baza acestei experiențe, psihicul în timpul somnului REM creează sinele visului Acest eu, desigur, diferă semnificativ de obișnuitul nostru Sinele visului are doar acele proprietăți care sunt necesare pentru implementarea programelor blocate De exemplu, într-un vis, nu avem absolut nevoie de rațiune, critică, considerații morale și altele asemenea, lucruri necesare în viața obișnuită, ele, la rândul lor, ar bloca implementarea programelor blocate Dar orice altceva este necesar pentru realizarea, psihicul atrage: descoperirea de sine în lumea viselor, sentimentul de sine, centralizarea experiențelor și așa mai departe Aproape principala caracteristică a evenimentelor din vis este independența lor față de sinele nostru obișnuit, cu rațiunea, critica și criteriile sale de realitate Orice s-ar întâmpla într-un vis, nu suntem surprinși, dar îl percepem ca fiind cel mai comun lucru Uneori, însă, la periferie, mă prind într-o oarecare ușoară nedumerire, dar cred că asta deja invadează sinele nostru obișnuit, adică încep să mă trezesc A treia ipostază este înțelegerea viselor Abia după ce au trecut prin faza de înțelegere și interpretare, evenimentele din vis permit conștiinței noastre de veghe să construiască în sine evenimentele din vis Se dovedește o "matryoshka psihică" interesantă: evenimentele substragg sunt o condiție necesară pentru evenimentele din vis, evenimentele din vis sunt o condiție necesară pentru evenimentele din vis Fiecare dintre aceste două tipuri de evenimente în raport cu următoarele acționează ca un substrat Odată ajunse în conștiința de veghe complet "recuperată", evenimentele de vis din secvența care a fost amintită (să nu uităm că memoria în realitatea visului funcționează și ea la jumătate și nu chiar așa cum o face de obicei) oferă material pentru înțelegere și interpretare Pe această bază, în cadrul conceptualizării acceptate de persoană (adică modul în care o persoană înțelege ce este un vis), psihicul generează evenimente de vis, completând astfel primul ciclu Următorul este re-gândirea și gândirea prin vis Cu alte cuvinte, numim un vis rezultatul final al celor trei faze ale visării - implementarea programelor blocate, construcția și desfășurarea realității visului și înțelegerea materialului său în starea de veghe Mai mult, primele două faze decurg simultan, iar a treia le urmează Să ne întoarcem la visele mele Să presupunem că sunt un om al lumii antice Atunci mă voi gândi cu frică sau speranță ce mesaj au vrut să-mi spună zeii Citesc un raport (scrieri sacre?), poate voi fi preot? iubesc o femeie necunoscută; poate regele îmi va da un sclav în dar pentru serviciul meu? Zbor ca o pasăre, dar pasărea și sufletul sunt un singur cuvânt, asta nu înseamnă că în curând voi părăsi această lume și voi pleca în tărâmul zeului morții? Acum sunt un fiziolog consecvent Ridicol, chiar, cred, trezirea Ce haos - un raport, dragoste, zboruri într-un vis Pavlov a avut dreptate de o sută de ori - aceasta este activitatea haotică a celulelor creierului și nimic mai mult Este necesar să uităm urgent de toate acestea, și plimba mai mult Fiziologul lasă loc psihanalistului O femeie este, desigur, dorințe sexuale neîmplinite Raport? Ei bine, poate că acesta nu este un raport, ci conștiință împotriva inconștientului Zburarea este, de asemenea, de înțeles - o formă transformată de orgasm sexual Totul este clar, încă o dată nu există zeu în afară de Freud În cele din urmă, conceptualizez aceste vise pe baza propriilor mele idei În primul rând, observ că toate cele trei vise sunt foarte diferite Nu aș iubi niciodată o altă femeie Deși tentațiile apar Dar tentațiile pentru asta sunt ispite, pentru a le face față și a-ți îmbunătăți personalitatea folosind aceste exemple Cu alte cuvinte, acest vis îmi arată unde să nu merg Al doilea vis este zborul Uimitor Am experimentat senzații neobișnuite Am căzut în realitatea la care visez adesea Deci, acest vis a ajutat la îndeplinirea visului meu și este relevant În visul meu, zburam Ce diferență are pentru mine că atunci când m-am trezit, mi-am dat seama că a fost un vis Am trăit sentimente reale din zbor Nu ar trebui să zbor acum într-un avion sau într-un plan delta pentru a compara senzațiile? Deci, al doilea vis este realizarea visului meu Cel de-al treilea vis a fost probabil cauzat de o stare care a apărut după ce am aflat că raportul a fost anulat în mod neașteptat M-a ajutat să fac față acestei afecțiuni, adică a lucrat pentru sănătatea mea mintală Cred că este clar ce vreau să spun Visele sunt foarte diferite și conceptualizările viselor de asemenea Visele ar trebui încercate să fie înțelese pe baza trăsăturilor lor și este mai bine să profesați conceptualizările viselor care vă ajută să trăiți și să vă îmbunătățiți Care sunt consecințele ipotezei propuse a viselor? Primul Datorită condițiilor diferite de implementare a programelor în timpul stării de veghe și somn, tiparul și complotul viselor de cele mai multe ori nu coincid cu complotul activității vieții care s-ar putea desfășura în starea de veghe, dacă ar avea o astfel de oportunitate (deși uneori astfel de apar coincidențe) Am observat deja că reproducerea într-un vis a unei experiențe trăite de o persoană este liberă de limitările rațiunii și ale considerațiilor morale Al doilea Relația dintre activitatea blocată și cea realizată în starea de veghe, "personalitățile" de veghe și de somn ale unei persoane este diferită la diferiți indivizi Dacă unii indivizi au tendința de a complica orice situație clară din punctul de vedere al altor personalități, ei tind să vadă probleme insolubile în ea, atunci alții, dimpotrivă, se străduiesc să simplifice și să clarifice orice situație pentru ei înșiși și adesea sunt neputând să vadă și să perceapă complexitățile și contradicțiile Prin urmare, unii indivizi realizează o parte nesemnificativă a activității lor în starea de veghe, trăind restul într-un vis, în timp ce alții își realizează activitatea mai pe deplin în timpul zilei și, prin urmare, dorm mai calm noaptea (probabil că văd mai puține vise, iar intriga este mai puțin dramatică) Prima categorie de oameni are nevoie evident de mai mult somn, mai exact, de mai mult timp pentru visat, iar a doua poate dormi mai putin, iar diferenta poate fi semnificativa, in cateva ore Al treilea Ipoteza visului propusă explică bine cunoscutul fapt al ilogicității și logicității simultane a unui vis Pe de o parte, ele sunt compuse din părți eterogene, fără legătură cu intriga, iar pe de altă parte, o parte a visului trece continuu în alta, legată de complot cu alte părți din "logica" visului Într-adevăr, niciun program blocat nu intră în psihicul somnoros din starea de veghe, ci mulți și, de regulă, nu există nicio legătură între ele în conținut, deoarece s-au cristalizat în diferite situații și în diferite momente ale zilei, iar unele rămas din zilele trecute Într-o stare de somnolență în faza REM, aceste programe încep să fie epuizate mental unul după altul, realizate, iar sfârșitul unei epuizări mentale se contopește în psihicul somnoros cu începutul altuia În locul unor astfel de conexiuni din punctul de vedere al conștiinței noastre (în principal veghe) apar "condensări", "contopiri" de imagini Condensarea și contopirea imaginilor apar, aparent, și atunci când psihicul somnoros reușește într-un astfel de complot de vis în care două sau trei programe (dar nu mai multe) sunt realizate simultan Cum vă puteți imagina imaginea de ansamblu a viselor nocturne? În perioadele de somn REM, fiecare dintre ele durează - de minute, sunt implementate mai multe programe blocate Unele dintre ele sunt generate de situații alternative sau de lipsa condițiilor necesare pentru activitate, altele - de probleme cărora nu le-am făcut față, iar altele - de iritații puternice din timpul somnului propriu-zis În acest din urmă caz, diverși stimuli sunt sursa viselor - sunete puternice, lumină puternică, căldură, presiune asupra organelor, durere etc De exemplu, cu iritație termică locală, o persoană visează de obicei la situații în care se confruntă cu obiecte calde și fierbinți Dacă unui dormitor i se pune o pernă de încălzire caldă pe picioare, el visează că merge pe nisip fierbinte Un ceas cu alarmă adevărat devine adesea ultimul element al intrigii unui vis, în timp ce o persoană poate visa, să zicem, o sonerie Astfel de vise pot fi numite "artificiale" Pentru a înțelege ce se întâmplă în acest caz, să ținem cont de faptul că orice iritație este atât o reacție biologică, cât și un anumit proces (act) mental care însoțește și susține această reacție Să presupunem că deranjem o persoană adormită direcționând o sursă de lumină puternică către el sau pornind soneria În starea de veghe, această iritare este stăpânită automat de psihic - o persoană recunoaște semnalele, își înțelege rolul, trăiește într-un anumit fel Deoarece activitatea mentală naturală într-un vis este realizarea de programe blocate, în acest fel ar trebui stăpânită iritația care a apărut Prin urmare, este firesc să presupunem că psihicul somnoros, oricât de ocupat este cu construcțiile sale, trebuie să stăpânească simultan iritația care a apărut în cadrul aceleiași lucrări - construcția unui vis În același timp, un vis nou, chiar și foarte mic, de regulă, este combinat cu visul actual Uneori, un vis care a apărut pur și simplu îl înlocuiește și îl stinge pe cel actual, dar mai des avem o includere organică a unuia nou în visul actual Acest caz pe care îl numesc "închidere psihică": iritația, ocolind starea de veghe, provoacă imediat un anumit vis Este probabil această oportunitate, desigur, fără să-și dea seama, pe care hipnotizatorii o folosesc În primul rând, ei stabilesc o relație de încredere cu pacientul Trucul aici este că autoritatea hipnotizatorului, cerințele sale stabilesc o situație semnificativă pentru pacient, provoacă activitatea acestuia Apoi hipnotizatorul obligă pacientul să doarmă, dar nu pe cel obișnuit, el încearcă din toate puterile să mențină contactul stabilit cu pacientul Pacientul adoarme, dar cerințele și vocea hipnotizatorului sunt stăpânite de psihicul său, care trece la implementarea programelor blocate În acest caz, aceste programe sunt complet înlocuite de programul hipnotizatorului Dacă, în plus, conștiința pacientului nu este complet oprită, el poate vedea un vis neobișnuit, care este controlat din exterior de către hipnotizator (mai des, totuși, conștiința lui este oprită și nu își amintește nimic după ședință ) Dar ceea ce este interesant este că structurile impuse pacientului în timpul unei ședințe hipnotice sunt construite de el, psihicul lui somnoros, și de aceea, în anumite condiții, pot fi păstrate după trezire Astfel, pacientul poate dobândi experiență nu în perioada de veghe, ci în somn hipnotic, iar dacă atunci această nouă experiență nu este suprimată de conștiință, începe să aibă un anumit efect asupra pacientului Cu toate acestea, visele obișnuite au adesea un efect puternic asupra noastră Alături de conceptul de "închidere mentală" se poate introduce și noțiunea de "programare mentală" Dacă în primul caz excitația provoacă vise artificiale, atunci putem presupune existența unui astfel de fenomen atunci când visele implică o anumită activitate motrică și mentală a unei persoane, de exemplu, motorie sau vorbire Este bine cunoscut faptul că mulți oameni, sub influența viselor, vorbesc în somn și se mișcă Se poate presupune că în aceste cazuri (atât normale, cât și ușor patologice) oamenii fac ceea ce visează Nu contează dacă văd de fapt visul corespunzător (acesta este cazul dacă conștiința lor nu este completă) dezactivat), sau programele blocate sunt doar implementate și nu văd nimic Este posibil ca comportamentul somnambulistic uman să poată fi explicat pe baza acestui model Somnambulul, ridicându-se din pat și mergând la "plimbare", acționează sub influența visului actual Ceea ce face și ce visează (din nou, nu contează dacă visează cu adevărat sau doar implementarea programelor blocate este în curs) coincide în partea motrică cu o acuratețe a similitudinii structurale Cu alte cuvinte, "mersul" ca temă de vis "programează" o adevărată plimbare într-o stare de somn Orientarea excelentă a nebunilor în spațiu (ei continuă să doarmă, să meargă încrezători și, după ce au dat peste obiecte, ocolesc) poate fi explicată printr-o combinație de închidere mentală cu programare mentală Lovindu-se de obiecte, nebunul își corectează visul (din cauza închiderii psihice) și mișcarea (datorită programării psihice) Dacă programul inițial, principal al mișcării nebunului este stabilit de visul curent, graficul său general, atunci diferiții stimuli experimentați de acesta în timpul mișcării (de la picioare, aparatul vestibular, obiectele pe care le atinge) provoacă instantaneu modificări corective ale complotului visul și în același timp mișcarea reală Implementarea programelor blocate în timpul stării de veghe "Vis de trezire", halucinații, forme simbolice de eliminare Să luăm acum în considerare ce se întâmplă dacă o persoană nu are condițiile pentru implementarea programelor blocate, de exemplu, nu doarme câteva nopți? Cu alte cuvinte, dacă însăși posibilitatea implementării programelor blocate este blocată Programele nerealizate care creează tensiune se acumulează în psihicul lui Mai devreme sau mai târziu, ei încep să determine procesele mentale de bază, precum și evenimentele care sunt conștiente de o persoană În principiu, aici se pot distinge trei cazuri diferite - "vis treaz", halucinații, forme simbolice de viață, în principal în artă, în comunicare și în propria imaginație Aici este mecanismul general La început, programele blocate care nu pot fi implementate par să ia putere, "potențialul psihobiologic" (să introducem un astfel de concept) le crește De la un moment dat, programele blocate încep să fie implementate în paralel cu implementarea altor programe într-o zonă neobișnuită, s-ar putea spune, interzisă pentru programele blocate - în sfera de veghe În același timp, ele cad sub reflectorul unei conștiințe pe deplin angajate, care, în principiu, nu permite evenimentele programelor blocate Primul truc al psihicului este de a masca evenimentele ilegale sub masca unor evenimente obișnuite de viață Un exemplu simplu După o noapte nedorită, nu ne putem concentra asupra muncii noastre curente Ne amintim ceva, ne distragem, experimentăm niște comploturi străine Toate acestea nu sunt altceva decât contrabanda cu programe blocate, care continuă, ceea ce este important, sub forma vieții de veghe Psihicul controlează pe furiș conștiința, strecurând în ea povești și amintiri străine Drept urmare, conștiința nu poate recunoaște evenimentele blocate și le omite Să subliniem că un "vis în stare de veghe" nu este, desigur, deloc un vis, aici faza de construire a evenimentelor de vis este absentă Dacă potențialul psihobiologic crește și mai mult (al doilea caz), atunci psihicul încetează să fie angajat în mimetrie Ea este nevoită să implementeze programe blocate cât mai repede posibil Drept urmare, ei primesc un statut comparabil cu programele curente obișnuite care sunt implementate "aici și acum" Cum poate conștiința să recunoască și să stăpânească evenimentele blocate, deoarece acestea, din punctul său de vedere, sunt ilegale? Numai prin conceptualizarea lor, tocmai ca formațiuni psihice ilegale În acest caz, vorbim despre halucinații, adică despre ceea ce nu este cu adevărat acolo Ceea ce în general nu este adevărat Desigur, nu există evenimente halucinatorii în sensul realității conștiinței noastre, dar sunt reale și necesare în ceea ce privește activitatea psihicului nostru De exemplu, dacă ar fi normal condițiile, iar conștiința a fost parțial oprită, evenimentele substrat care au dus la halucinații aveau loc sub forma unor evenimente din realitate visului Al treilea caz este utilizarea formelor simbolice de viață de către psihic pentru implementarea programelor blocate Cert este că eliminarea operelor de artă, a parcelelor de comunicare sau a suișurilor și coborâșurilor vieții noastre (drame) implică și construirea unor evenimente adecvate - evenimente estetice, evenimente de comunicare, evenimente ale imaginației În același timp, sunt implementate anumite programe ale activității noastre Acesta este ceea ce psihicul nostru poate folosi și folosește constant, combinând pe același material de evenimente substrat implementarea a două programe deodată - activitatea curentă de viață (în sfera artei, comunicării sau imaginației) și programe blocate În același timp, de regulă, nu ne dăm seama că, pe lângă evenimentele formelor de viață simbolice, are loc și implementarea programelor blocate Totuși, cu puțină pregătire și reflecție, poți observa cum, după ce ai vorbit cu prietenii, ai ascultat muzică bună, a vizionat o piesă de teatru sau un film, sau te-ai gândit la ceea ce ni s-a întâmplat, vine ușurare, satisfacție, o schimbare de dispoziție etc Un exemplu simplu Subordonatul a fost chemat de șef și l-a acuzat nemeritat că a încălcat disciplina muncii În principiu, subordonatul ar dori să obiecteze, dar a decis să nu o facă, gândindu-se că "ar fi mai rău pentru el însuși" Acesta este un caz tipic de activitate blocată Poate fi răscumpărat într-o varietate de moduri În primul rând, într-un vis, de exemplu, sub forma următorului complot: visează un șef sau altcineva, căruia un subordonat îi spune tot ce crede despre șeful său, și anume că subordonatul nu este de vină, că șeful este nedrept, etc În al doilea rând, activitatea blocată poate fi trăită, de exemplu, într-un teatru în care eroul nostru urmărește o piesă cu o intriga similară: cineva comite un act neloial împotriva personajului principal În al treilea rând, în cursul comunicării pe această temă Un subordonat îi spune, de exemplu, prietenului său ce i-a spus șeful, ce a vrut să răspundă, de ce nu a răspuns, ce emoții a trăit în același timp În al patrulea rând, același program blocat poate fi realizat în timpul gândirii la ceea ce sa întâmplat; în același timp, întreaga situație, experiențele subordonatului și modalitățile de comportament ale acestuia, atât reale, cât și posibile sau imposibile, sunt jucate mental și figurat Arta este cea mai eficientă în ceea ce privește implementarea programelor blocate În acest sens, sunt adevărate și conceptul lui Pitagora, care s-a vindecat cu muzică, și conceptul de catharsis al lui Aristotel Efectul tratamentului bolilor mintale și a abaterilor prin artă se bazează și pe acesta De exemplu, fricile și nevrozele unor copii sunt îndepărtate după ce copiii joacă scenele adecvate sau desenează pe un subiect traumatizant Excitațiile și rezoluțiile despre care vorbesc istoricii de artă atunci când analizează structura realității artistice servesc unor scopuri similare Emoționant și provocând anumite evenimente estetice, artistul asigură implementarea unor programe blocate similare ca structură În acest sens, repetarea unui motiv sau a unei teme, rezoluția acelorași structuri la diferite niveluri de scară, atât de caracteristice artei clasice, este o tehnică psihoterapeutică găsită intuitiv de artiști Vise ezoterice "Visele" ezoterice nu se dezvoltă de la sine și nu imediat Ele sunt precedate de mai multe procese: formarea unei personalități ezoterice, suprimarea realităților care nu corespund viziunii ezoterice asupra lumii, dezvoltarea mecanismelor stărilor onirice Când se formează aceste premise, se formează condițiile pentru "visele" ezoterice: de fapt, aceasta este realizarea în perioada de veghe a viselor care asigură realizarea unor evenimente legate de realitatea adevărată În acest sens, ceea ce vede și trăiește ezoteric aici este creat de munca psihicului său, format anterior de viața și personalitatea ezoterice BIBLIOGRAFIE Neretina S S Puncte de vedere SPb , Neretina S S Minte fidelă Despre istoria filosofiei medievale Arhangelsk, Benhabib S Pretenții de cultură Egalitatea și diversitatea într-o eră globală M , Ertel M A Orientul antic și eseuri despre istoria universală M : Beneficiu Taylor E Cultura primitivă M , Huebner K Adevărul mitului M , Klochkov I Cultura spirituală a Babiloniei: om, soartă, timp M , Rozin V M Culturologie a -a ed M , Rozin V M Cultura antica Studii-cercetare M , Bibler V S Imaginea unui nebun și ideea de personalitate în cultura Evului Mediu // Omul și Cultura M , Rozin V M Teoria culturii M , Malinovsky B Teoria științifică a culturii M , Ionin L G Sociologia culturii M , Kondakov M V , Ponomoreva G M Eseuri despre istoria culturii mondiale M , Kasyanova K Despre caracterul național rus M , Taylor E Cultura primitivă M , Bolshakov A O Omul și dublul său SPb , Leon-Portilla M Philosophy of the Nagua M , Sherkova T Exit pe zi // Arhetip Nr Zimmel G Criza culturii // Zimmel G Favorite: în vol M , Giovanni Pico della Mirondola Discurs despre demnitatea omului // Istoria esteticii M , Wulfing von Rohr Ezoterice http://manyabout narod ru/i e whatisaezoterika html Rozin V M Lumea ezoterică Semantica textului sacru M , ; Cabala în contextul istoriei și modernității (împreună cu M Laitman) M , Solovyov V Swedenborg // Creștinismul: Dicționar enciclopedic T M , Khorudzhiy S S Despre filosofia preotului Pavel Florensky // Florensky P A Stâlpul și temelia adevărului ( ) T M , О Florensky P A Stâlpul și temelia adevărului (I) T M , Bertels E The Origin of Sufism and the Origin of Sufi Literature // Sufi: Ascension to Truth M , Sokolov I I Palamas // Creştinismul Dicţionar enciclopedic T M , Steiner R Adevăr și știință M , Laitman M , Rozin V Cabala în contextul istoriei și modernității Ed M , Laitman M Liberul arbitru // Aspect istoric al științei Cabalei (Science of Kabbalah, www kabbalah info ) Baltanova G R musulman M , Rozin V M Călătorie în țara realității ezoterice Idei ezoterice selectate M , Steiner R Eseu despre știința ocultă M , Oldenberg G Buddha, viața lui, învățătura, comunitatea M , Swedenborg Emanuel Despre rai, despre lumea spiritelor și despre iad Kiev Jorge Luis Borges Emmanuel Swedenborg // Gândind cu voce tare: Adunat cit : în vol Sankt Petersburg, Vol Kant I Visele unui vizionar, explicate prin visele metafizicii // Kant Lucrări: în volume T M , Solovyov Vl Swedenborg // Creștinismul: Dicționar Enciclopedic T M , Glubovsky N N Ortodoxia // Creştinismul: dicţionar enciclopedic: în volume T M , Andreev Daniil Trandafirul lumii Metafilozofia istoriei M , Kant I Religia în limitele numai rațiunii // Lucrări: în vol M , T Partea Criza demografică din Rusia: cauze și căi de ieșire Notă analitică a Bisericii-Consiliu Public de Etică Biomedicală al Patriarhiei Moscovei și Centrului Educațional Medical Ortodox "Viața" // http://www zavet ru/rapsbio htm Pivovarov Yu S Originile și sensul revoluției ruse // În căutarea teoriei civilizației ruse: În memoria lui A S Akhiezer M , Berman G D Tradiția occidentală a dreptului: epoca formării M , Etica lui Aristotel SPb , Zolotukhina N M Dezvoltarea gândirii politice și juridice medievale rusești - M " Luman N Tautologie şi paradox în autodescrierea societăţii moderne I Sociologi M , Emisiunea Luhmann N Sozial Systeme Grundriss einer allgemeinen Theorie Frankfurt Moscova: Suhrkamp, Cherepnin L V Formarea unui stat centralizat sub aspect istoric comparat (secolele XVI-XVII) // Întrebări de metodologie a cercetării istorice: (încercări teoretice, studii de feudalism) M , Zolotukhina N M , Tolstopyatenko G P Istoria gândirii politice și juridice în Rusia în secolele XI - începutul secolului al XVII-lea Kasyanova K Despre caracterul naţional rus M , Homiakov A Poly col op a -a ed T M , Pivovarov Yu S Gândirea politică și juridică rusă a secolului al XIX-lea - începutul secolului al XX-lea // Gândirea politică și juridică rusă a secolelor XI-XIX RS M , Zaslavskaya T, Shabanova M Mecanisme sociale pentru transformarea practicilor non-juridice // Științe sociale și modernitate Nr Belyaev V A A liberalizat Rusia în căutarea unei baze morale M , Aristotel Metafizică M -L " Platon Apologia lui Socrate // Sobr cit : în volume T M , Berdyaev N Cunoașterea de sine M , Kant I Critica rațiunii practice Sobr cit : în volume T M , Gaidenko P P Evoluția conceptului de știință M , Aristotel Despre suflet M , Platon Fedru Sobr cit : în volume T M , Apuleius Scuze sau discurs în apărarea propriei persoane împotriva acuzațiilor de magie Metamorfoze în cărțile XI Florida M , Augustin Aurelius Mărturisire M , Aristotel Despre suflet M , Bacon R Opus Tertium // Antologie de gândire medievală T M , Bruno J Alungarea fiarei triumfătoare SPb , Kuzansky N Lucrări T Bacon F The Great Recovery of Sciences // Bacon F Works: in vol T M , Bacon F Organon nou M , Gaidenko P Breakthrough to the transcendent Noua ontologie a secolului XX M , Condillac E Tratat de sisteme M , Aristotel Categorii // Lucrări: în vol T M , Rozin V M Metodologie: formare și stare actuală: manual M , Aristotel Politică // Lucrări: în volume T Hegel G W F Filosofia istoriei M -L , GadamerH S Adevar si metoda M , Rozin V M Introducere în schema Scheme în filosofie, cultură, știință, design M , TBC Dlugach Iluminismul // Noua Enciclopedie Filosofică M , Ogurtsov A P Philosophy of Science of the Age of Enlightenment / IP RAS M , Apresyan R G Svoboda // New Philosophical Encyclopedia T M , Filippov A F Fundamentarea filozofiei teoretice: O introducere în conceptul lui Georg Simmel // Simmel G Selectat: în vol M , Heidegger M Problema tehnologiei // Martin Heidegger Timpul și ființa: Articole și discursuri M , Marx K Capitalul T M , Belyaev V A Filosofia managementului între teoria managementului și filosofia culturii M , Pomeranian GS Postmodernism // New Philosophical Encyclopedia: în vol M , T Shchedrovitsky G P Probleme de logica a cercetării științifice și analiza structurii științei Din arhiva lui G P Shchedrovitsky T M , Shchedrovitsky G P Din istoria MMK ( - ) // G P Şcedroviţki Cercul metodologic de la Moscova: dezvoltarea ideilor și abordărilor (Din arhiva lui G P Shchedrovitsky Vol , numărul M , ) Lorgus A Psihologie - cu sau fără religie? și Psihologie HSE Vol Nr Chizhova E Lavra și Star Nr nr ; Mamchur E A Obiectivitatea științei și relativismului: (Spre discuții în epistemologia modernă) M , Rozin V M Gândire și creativitate M , Creațiile lui Ioan Gură de Aur, Arhiepiscopul Constantinopolului SPb , Vol , carte Galperin P Ya Introducere în psihologie - M , Engelmeyer P Filosofia tehnologiei Emisiune - M , - Emisiune S HuygensX Trei memorii despre mecanică M , Asmolov A G Psihologia personalităţii Principiile analizei psihologice generale M , Akhutin A V Deschiderea conștiinței // Omul și cultura M , Rozin V M Dezvoltarea dreptului în Rusia ca o condiție pentru formarea societății civile și a guvernării eficiente M , Pushkarev L , Pushkareva N Problema mentalităților în istoriografia modernă // Istoria generală: Discuții, abordări noi Emisiune , M , Dostoievski F M Jurnalul scriitorului Ch XI "Vise și vise" Antonov A Istorie populară anton ov spb ru, Drucker P F Sarcinile managementului în secolul XXI Moscova - Sankt Petersburg - Kiev, Foucault M Ce este educația? // Întrebări de metodologie Nr - Foucault M Voința către adevăr Dincolo de cunoștințe, putere și sexualitate M , Mamardashvili M K Prelegeri despre Proust: (Topologia psihologică a căii) M , S Heidegger M Problema tehnologiei // Martin Heidegger Timp și ființă: articole și discursuri M , Lyotard J F Stat postmodern // Culturologie Rostov n/a, DE Rozin V M Analiza logico-semiotică a semnelor mijloacelor de geometrie (la construcția unei discipline de învățământ) Pedagogie și logică M , Vzhosek V Metamorfozele metaforelor Istoriografia neclasică în cercul epistemologiei istoriei // Questions of Methodology Nr - Publicație științifică ROZIN Vadim Markovich TREI ATITUDINI SI MODURI DE VIATA CONSIDERAȚIA FILOZOFICĂ A RELIGIEI, EZOTERIILOR ȘI RAȚIONALISMULUI Monografie Dispunerea computerului de E A Rybakova Designul copertei se bazează pe pictura lui Henri Matisse "Căderea lui Icar" Semnat pentru publicare la Format x '/і Hartie offset Imprimare offset cuptor l Tiraj de exemplare Ordinul nr Universitatea Tehnologică de Stat Volga Yoshkar-Ola, pl Lenina, Centrul editorial și de publicare al Universității Tehnologice de Stat Volga Yoshkar-Ola, st Panfilova, ani 